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Vorwort 


Je naher der Tag riickte, an dem Prof. Michael Hahn, der Inhaber des Lehrstuhls 
fur Indologie und Tibetologie an der Philipps-Universitat Marburg, sein sechzigstes 
Lebensjahr vollenden wurde, desto dringlicher stellte sich seinen Marburger Freun- 
den und Kollegen, Mitarbeitern und Schulern die Frage, wie dieses Ereignis ange- 
messen gewurdigt werden konne. Um schon jetzt seine Forscherarbeit ab- 
schlieBend und riickschauend in Form einer „Festschrift“ zu feiern, schien uns der 
Jubilar namlich noch bei weitem zu jung und vor allem zu tatkraftig zu sein. 

Nun gibt es aber neben seinen zahlreichen eigenen Forschungen auch die 
vielen von ihm angeregten und geforderten Arbeiten, und so kam uns der Ge- 
danke, dem Jubilar einen Sammelband mit Aufsatzen derer zu widmen, die derzeit 
an der Philipps-Universitat indische und tibetische Studien treiben, um damit einen 
Einblick in das Spektrum der unter seiner Agide geleisteten Forschung zu bieten. 

So ist eine „Sammlung“ (Skt. samuccaya) fur „denjenigen, der sich auf der 
Hohe der Wissenschaft befindet“ (Skt. sikhin) und zugleich fur „den, der einen 
Kamm tragt“, also fur „den [Professor] Hahn“ (Skt. sikhin ), entstanden: eben ein 
(£ikhisamuccayah). Die Autoren dieses Bandes, die im Jahr 2001 
allesamt am Marburger Fachgebiet lehrten oder studierten, hoffen, auf diese Weise 
eine bescheidene Gegengabe fur vielfaltige Forderungen vorlegen zu konnen. 

Es ist uns eine angenehme Pflicht, Herrn Professor Dr. Ernst Steinkellner fur 
seine sofortige Bereitschaft zu danken, diesen Band in die Reihe „Wiener Studien 
zur Tibetologie und Buddhismuskunde“ aufzunehmen und seine Veroffentlichung 
zu ermoglichen. 


Marburg, im Januar 2002 


Die Herausgeber 
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Die Konzeption der buddhi als „GenulJobjekt“ 
in Sadyojyotis 5 Bhogakdrika 

Fabio BOCCIO 

Die Bhogakarika (fortan: BhK) des Sadyojyotis (ca. 9. Jh. oder fruher) und der dazuge- 
horige Kommentar, die Bhogakarikavrtti (fortan: BhKV) des Aghorasiva (12. Jh.), be- 
handeln den von Siva vollzogenen und auf die tribandhin- Wesen bezogenen „GenuB“ 
(bhoga)} Das sind die Wesen, die nach der Lehre des Saivasiddhanta von den drei 
„Fesseln“ ( bandha ) mala, karman und mayd gebunden sind. 2 Obwohl jedes der 36 von 
dieser Schule konzipierten tattva- s ein Mittel (, sadhana) fur das Phanomen „GenuB“ dar- 
stellt, ist die buddhi das Organ, das empirisch die entscheidende Rolle fur den ganzen 
Vollzug des bhoga- Prozesses spielt. Ziel dieser kurzen Analyse soil es sein, die buddhi als 
„zu genieBenden“ Gegenstand zu untersuchen, um die Bedeutsamkeit ihrer Rolle fur den 
GenuB der Seele ( purusa,pums , anu , atman usw.) 3 verstehen zu konnen. Hierzu bieten die 
Strophen 50-53 der BhK einen niitzlichen Ausgangspunkt, um in den Inhalt dieses klei- 
nen Beitrags einzufuhren. Der Autor sagt an dieser Stelle: „So wie ein Konig in dieser 

* Ich nutze die Gelegenheit, um mich bei alien Mitarbeitem des Fachgebietes Indologie und 
Tibetologie der Philipps-Universitat Marburg zu bedanken, daB mir die Moglichkeit gegeben wurde, 
meinen kleinen Beitrag zu diesem Band vorzulegen. Besonders dankbar bin ich dafiir Herm Dr. Roland 
Steiner, der meine deutsche Fassung dieses Aufsatzes mit wichtigen Korrekturen und neuen Ideen erganzt 
hat. Herm Dr. Jayandra Soni und Herm Dr. Jurgen Hanneder danke ich fiir die Besprechung und Klarung 
einiger Stellen. Herrn Prof. Dr. Michael Hahn mochte ich meine herzlichsten Gluckwiinsche ubermitteln; 
ihm bin ich besonders zu Dank verpflichtet, da er meinen Aufenthalt in Marburg unter alien Gesichts- 
punkten anregend gemacht hat. Ihm verdanke ich auch die Moglichkeit, hier am Ort „die Sprache der 
Philosophen“ lemen zu konnen. 

1 Der Begriff bhoga wird in der Saivasiddhanta-Schule in unterschiedlicher Weise definiert; 
vgl. dazu Astaprakarana : 380-381. Die Bedeutung des Wortes konnte man grundsatzlich mit „Erfahrung“ 
wiedergeben. Durch den ProzeB der bhoga genannten Erfahmng, in der sich die Geistigkeit der Seele 
manifestiert (s. BhKV zu BhK 73cd), hat die Seele in dieser Welt die Moglichkeit, ihr karman auszu- 
gleichen bzw. zu loschen. bhoga ist namlich diejenige Aktivitat, bei der die Seele Gefuhle wie Freude, 
Leid usw. erfahrt, die fur sie wegen ihres karman auftreten (s. Tattvaprakasa 36 und FlLLlOZAT 1971: 251, 
Zeile 6 ff.). FlLLlOZAT iibersetzt hier das Wort bhoga mit dem Begriff „consommation“. Es ist auBerdem 
hierbei zu beachten, daB das karman nach der Lehre des Saivasiddhanta als eine Eigenschaft der buddhi 
(d. h. der Materie, also der zu genieBenden Gegenstande) anzusehen ist: s. hierzu Tattvaprakasavrtti zu 
Tattvaprakasa 39 oder BhKV zu BhK 81c-82b und BhKV zu BhK 125ab. 

2 Die BhK ist einer der Texte des sogenannten Astaprakarana , einer Sammlung exegetischer 
und didaktischer Werke der Saivasiddhanta-Schule; s. hierzu GOODALL 1998: xx-xxi und Fn. 35 sowie 
Brunner-Lachaux 1975-76: 111 und Fn. 6. Der gesamte in den folgenden FuBnoten zitierte Text der 
BhK findet sich nochmals im Anhang am Ende dieses Aufsatzes (S. 26). 

3 S. hierzu FlLLlOZAT 1971: 250, Fn. 6, und BRUNNER-LACHAUX 1977: iii. 
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Welt [seine] Truppen zum Sieg fuhrt {prayunkte ), in derselben Weise fuhrt die Seele 
(anu) den mahat (= buddhi) 4 usw. zur Erkenntnis usw. So wie der Konig die Urheber- 
schaft hat, wenn die Soldaten den Sieg erreicht haben, so rechnet man der Seele die Ur- 
heberschaft zu, wenn die buddhi usw. die Erkenntnis usw. eriangt. Der Sieg [erfolgt] aber 
nicht zu dem eigenen Zweck der Soldaten - so wie diese als Mittel des Sieges angesehen 
werden, genauso [verhalt es sich mit dem] mahat usw. [beziiglich der Erkenntnis usw.]. 
Denn es ist festgestellt worden, daB die Erkenntnis usw. auch nicht zu deren eigenem 
Zweck [d. h. des mahat usw.] [besteht]. Deswegen sind der mahat usw. ein Mittel fur die 
Wirkungen wie „Erkenntnis“ usw.“ 5 

In BhK 48 sagt Sadyojyotis, indem er auf einen Einwand der Nyaya-Schule ant- 
wortet, daB auch die buddhi erkennbar ist, weil sie aus den Eigenschaften besteht, so wie 
die anderen Organe. 6 Die Theorie, nach der sie nicht erkennbar sein sollte, ist also nach 


4 S. Garbe 1917:307-309. 

5 BhK 50-53: sainikan vijayayeha prayunkte nrpatir yatha \ prayunkte mahadadlni bodhadya- 
rtham anus tatha || 50 || sainikasthe jaye rajnah kartrtvam tu yatha tatha | buddhyadisamsthe bodhadau 
pumsah kartrtvam isyate || 51 || svatmartham sainikanam tu vijayo neti te yatha | sadhanam vijayasyestas 
tathaiva mahadadayah || 52 || tesam api hi bodhadyam svartham neti viniscitam \ tato bodhadivrttmam 
sadhanam mahadadayah || 53 ||. Man beachte die grundsatzlich verschiedene Konzeption des Samkhya in 
einem ahnlichen Beispiel der Samkhyatattvakaumudi zu Samkhyakarika 37: s. Garbe 1891: 597-598. 

6 Aghorasiva stellt der karika 48 der BhK eine kurze Einfuhrung voran. Nach seiner Deutung 
geht Sadyojyotis hier auf einen Einwand der Realismus-Schulen, besonders des Nyaya, ein: nanu prthivya- 
dlnam visayatvena bhogyatvad indriyanam ca tadgrahanahetutvad astu bhogasadhanata buddhes tu 
indriyarthasannikarsad atmany utpadyamanayah samvedanarupatvan na bhogasadhanata api tv atma- 
gunataiveti naiyayikadayah ata aha [...] „[Nun konnte der folgende] Einwand [vorgebracht werden]: Die 
Erde usw., weil sie in der Form eines Gegenstands genieBbar ist, und die Sinnesorgane, weil sie die Ur- 
sache der Wahrnehmung der [Gegenstande] sind, sind [beide] ein GenuBmittel; die buddhi aber ist kein 
Genul3mittel, weil die aufgrund des Kontakts zwischen den Sinnesorganen und den Gegenstanden im 
Selbst entstandene [ buddhi ] die Form einer Empfindung hat. [Die buddhi ] ist im Gegenteil eine reine Ei- 
genschaft der Seele - so behaupten es die Anhanger der Nyaya-Schule usw. - deshalb sagt [der Verfasser 
folgendes] [...].“ Der Nyaya betrachtet also die buddhi als eine Eigenschaft der Seele (s. hierzu Nyayasutra 
1.1.10, III.2.18 ff. und Ruben 1928: 81). Auf diese Schule bezieht sich laut Aghorasiva Sadyojyotis’ 
Strophe. Mit dem Problem der Moglichkeit des Erkennens der buddhi beschaftigt sich auch Abhinava- 
gupta in Tantraloka IX.239: na ca buddhir asamvedya karanatvan mano yatha \ pradhanavad asamvedya- 
buddhivadas tad ujjhitah || „Und die buddhi ist nicht nicht-erkennbar, weil [sie] ein Organ ist, wie das 
manas. Damit wird die Lehre von der Nicht-Erkennbarkeit der buddhi , so wie [sie fur] die Urmaterie [gilt], 
abgelehnt.“ Abhinavagupta behauptet, daB es fur den Beweis der Erkennbarkeit der buddhi ausreicht, sie 
als Organ aufzuweisen. Die Strophe des Abhinavagupta konnte also theoretisch bereits eine implizite 
Kritik an Sadyojyotis enthalten, weil er eben als Grund fur das Erkennen der buddhi nicht wie Sadyojyotis 
anfiihrt, daB sie aus den Eigenschaften besteht, sondem daB es sich bei der buddhi um ein Organ handelt. 
Jayaratha zitiert tatsachlich in seinem Kommentar ( Tantralokaviveka ) zu dieser Stelle des Tantraloka die 
ganze Strophe 48 der BhK, und er sieht den von Sadyojyotis angefuhrten logischen Grund (hetu) als an- 
aikantika , d. h. als einen „nichteindeutigen Grund“, an (s. hierzu OBERHAMMER 1991: 65). Jayaratha 
kommentiert zunachst die erste Halfte der Strophe Tantraloka IX.239, wobei er sich auf die Samkhya- 
Schule bezieht: asamvedyabuddhivada iti samkhyabhyupagatah \ ayam catraprayogah buddhih samvedya 
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Ansicht des Verfassers der BhK nur eine willkurliche offensichtliche Spekulation des 
Gegners. 7 Die Aktivitat der buddhi war bereits in BhK 46 beschrieben worden, 8 und in 
BhK 47a waren ihre Erkenntnisarten aufgezahlt worden. 9 Die Existenz dieses inneren 
Organs - eines der drei inneren Organe, die vom Saivasiddhanta-System postuliert 
werden 10 - wird also durch die von ihm durchgefuhrten Funktionen mittels logischer 


karanatvatyat karanam tat samvedyam yatha manahyan na samvedyam tan na karanam yatha pradhanam 
buddhis ca karanam tasmat samvedya iti | „Die Lehre, daB die buddhi nicht erkennbar ist, wird vom 
Samkhya vertreten. Und dies ist die Anwendung: Weil die buddhi ein Organ ist, ist sie erkennbar. Was ein 
Organ ist, ist erkennbar, wie das manas\ was [aber] nicht erkennbar ist, ist kein Organ, wie die Urmaterie. 
Die buddhi aber ist ein Organ, deswegen ist sie erkennbar. u Was von Jayaratha hierbei gemeint wird, ist 
also, wie bei Abhinavagupta, daB die buddhi schon allein deshalb eine erkennbare Realitat ist, weil sie ein 
Organ ist. Wamm Abhinavagupta und Jayaratha auf diese logische Voraussetzung rekurrieren, wird mit 
der darauffolgenden Halfte von Abhinavaguptas Strophe deutlicher. Jayaratha fahrt dann in seinem Kom- 
mentar mit dem folgenden Punkt fort: samvedyatve ca asya gunanvitatvam hetuh pradhanenanaikantika 
iti - „und in Hinsicht auf ihre Erkennbarkeit ist der Grund, daB sie aus den Eigenschaften besteht, wegen 
der [nicht-erkennbaren, aber auch aus den Eigenschaften bestehenden] Urmaterie nichteindeutig“ - darauf 
folgt dann das Zitat von BhK 48. Wie oben gesagt, zeigt Jayaratha, daB Sadyojyotis’ Aussage gegen ein 
von keiner Schule bestrittenes Prinzip verstoBt, namlich daB die Urmaterie nicht-wahrnehmbar und nicht- 
erkennbar ist (vgl. hierzu GNOLI 1999: 234, Fn. 7: „[...] Secondo J la ragione addotta da Sadyojyotis e 
inconclusiva, inquantoche anche la natura e naturata si dei tre elementi costitutivi ma non e percio per- 
cepibile.“). Sadyojyotis versucht hier jedoch, die Absurditat der Position der Nyaya-Schule aufzuzeigen, 
die die buddhi als eine Eigenschaft - hier der Seele - betrachtet, was zur Losung des Problems der Er¬ 
kennbarkeit der buddhi nichts beitragt. Die buddhi ist einfach eine „Aus-Eigenschaften-bestehende- 
Entitat“, so wie die anderen Organe; dadurch wird ihre Erkennbarkeit demonstriert. Das wird auch von 
Aghorasiva in seinem Kommentar zu BhK 48 bestatigt: prayogas catra bhavati buddhir api samvedyaiva 
sattvadigunanvayat prthivyadivad iti \ karanatvam cendriyavad asya visayadhyavasayahetutvat siddham 
ity uktam || „Und die Anwendung ist hier [folgende]: Auch die buddhi ist erkennbar, weil sie aus den 
Eigenschaften Giite (sattva) usw. besteht, so wie die Erde usw.; und daB sie ein Organ („Instrument“) wie 
die Sinnesorgane ist, wird aufgrund ihrer (der buddhi) Feststellung eines Gegenstandes etabliert, - so wird 
es gesagt.“ S. Yuktidlpika zu Samkhyakarika 8 und 22; s. auBerdem GARBE 1889: 128, Samkhyasutra 1.109 
und den dazugehorigen Kommentar Samkhyapravacanabhasyam. 

7 BhK 48: tulye gunanvitatve tu samvedyam kimcid isyate \ buddhis capi hy asamvedya dhanya 
tarkikata tava || „Wenn aber das Aus-Eigenschaften-Bestehen von gleicher Art ist, wird etwas als 
erkennbar angesehen; denn auch die buddhi ist nicht-erkennbar - exzellent ist dein Rasonnieren!“ Das 
Wort tarkika macht deutlich, daB es sich bei dem Gegner um einen Naiyayika handelt. 

8 BhK 46: prakaso visayakaro devadvaro na va kvacit\ pumbodhavyaktibhumitvad bodho vrttir 
mater mata || „Ein Phanomen, [das] die Erscheinungsform eines Gegenstandes hat, [besteht manchmal] 
vermitteltst der Sinnesorgane und manchmal nicht [d. h. ohne eine solche Vermittlung]; [es heiBt] Erkennt- 
nis ( bodha ), weil [sie] die Grundlage fur die Manifestation der Erkenntnis der Seele ist, [und] wird als eine 
Funktion des Intellekts ( mati - buddhi) angesehen.“ S. Mrgendratantra , vidyapada XI.8, worauf Aghora¬ 
siva mit einem Zitat in seinem Kommentar zu dieser Strophe der BhK hinweist. S. Narayanakanthas 
Mrgendravrtti (1930: 229) und Aghorasivas Mrgendravrttidipika (1928: 295) zu dieser Stelle; s. auch die 
abweichende Ubersetzung von HULIN 1980: 252. 

9 BhK 47a: klptir matih smrtis ceti „Darstellung, Erkenntnis und Erinnerung“. 

10 Aus der buddhi wird der ahamkara und daraus das manas erzeugt. 
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Prinzipien bewiesen und definiert. Die ontologische Bedeutung dieser Entitat ergibt sich 
daraus, daB man liber ihren „passiven“ Charakter nachdenkt, namlich fiber die Tatsache, 
daB die buddhi ein Seiendes ist, das genossen wird bzw. werden kann. Diese Uberlegung 
ist fur den GenuB selbst von besonderer Bedeutung. Die Erfahrbarkeit der buddhi ist 
gemaB der BhK ein Beweis dafiir, daB eine Seele existiert, und zwar als Agens des ganzen 
Phanomens des GenieBens. 

Wie wird die Existenz der buddhi aber aus logischen Griinden bewiesen? Um eine 
Antwort auf diese Frage zu geben, ist es besonders wichtig, BhK 54 zu beriicksichtigen. 11 
Der Verfasser teilt hierbei das ZugenieBende in zwei Gruppen ein: einerseits gibt es das 
„indirekt“ ZugenieBende fur die Seele, d. h. die empirische Realitat mit den gesamten Pro- 
dukten der maya\ andererseits gibt es auch eine zweite Art von ZugenieBendem, namlich 
das sogenannte param bhogyam. Dieses besteht aus den Empfindungen, die in der buddhi 
kontinuierlich entstehen. Die Empfindungsformen und die Wirkungen (yrtti) der buddhi 
ermoglichen, daB die buddhi als ein genieBbares Organ fur die Seele betrachtet werden 
kann. Sie ist auBerdem auf dieselbe Weise erkennbar wie alle anderen auBeren und inne- 
ren Organe. Die buddhi ist, wie wir gleich im Detail sehen werden, eine Entitat, die der 
Seele nahesteht und unmittelbar auf sie gerichtet ist. AuBerdem definiert Sadyojyotis in 
der erwahnten Strophe 54 auf eine allgemeine Weise, worin die Gestalt ( rupa ) der buddhi 
und dadurch auch das ZugenieBende ( bhogya ) besteht. Interessant ist in diesem Zusam- 
menhang vor allem das, was Aghorasiva in seinem Kommentar dazu sagt: „Das „Gestalt“ 
[der buddhi ] Genannte hat die Form der Verblendung usw., weil es einen Grund fur Ver- 
blendung usw. gibt, da die Eigenschaften ( guna-s ) entstanden sind; [es besteht aus der] 
Gruppe der [acht] „Zustande“ [der buddhi] wie Verdienst ( dharma ) usw. wie auch [aus 
der] Gruppe der [funfzig] „Begriffe“ wie Vollkommenheit (siddhi) usw., die die [erstge- 
nannte Gruppe] als materielle Ursache hat; dieses [ist] zweifach: das geistige Erken- 
nen [ist zum einen] das fur die Seele (pums) hochste, [d. h.] unmittelbare, ZugenieBende, 
[und zum anderen] das vermittelt ZugenieBende, das aus der Illusion usw. besteht, [d. h.] 
auf einem Gegenstand wie der Erde usw. [beruht], weil [es] diesem nachfolgt, [d. h.] weil 
[es] zu dessen Zweck besteht, [d. h.] weil [es] das Substrat fur den GenuB ist.“ 12 Aghora¬ 
siva definiert also die Bedeutung des Begriffes bhogya (das ZugenieBende) und fuhrt 


11 BhK 54: mohaduhkhasukhakaro rupakhyas tadbhavo dvidha \ bauddho bodhah param bho¬ 
gyam mayadi ca tadarthatah || „Die Erscheinungsform von Verblendung, Leid und Freude heiflt „Form“ 
(rupa); deren Zustand [ist] zweifach: das geistige Erkennen [ist] das param bhogyam ; und das aus may a 
usw. [bestehende ZugenieBende existiert] zu dessen Zweck.“ Aghorasivas einfuhrender Kommentar zu 
dieser Strophe lautet: adhuna bhogyam vibhajati : „Nun teilt [der Verfasser] das ZugenieBende ein.“ 

12 udbhiitagunatvena mohadihetutvan mohadyakaro rupasamjho dharmadibhavavargah tadupa- 
danah siddhyadipratyayavargas ca dvividho yam bauddho bodhah pumsah param avyavahitam bhogyam 
mayadikam bhuvanadivastu tadanvayatas tadarthatvad bhogadhikaranatvadparamparaya bhogyam iti ||. 
S. Torella 1998: 62 und Fn. 41. 
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einen klaren Unterschied zwischen den beiden Formen des ZugenieGenden an dieser Stelle 
vor Augen. Man bemerkt, daB es aber fur die Seele nur ein einziges ZugenieGendes gibt, 
namlich die buddhi , 13 Diesbezuglich ist sie als das einzige unter den inneren Organen dazu 
fahig, sich sozusagen direkt auf die Seele zu beziehen. 14 

Nun stellt sich aber die Frage: Wie konnen iiberhaupt zwei in ihrer Essenz so ver- 
schiedene Entitaten wie die §eele und die buddhi aufeinander einwirken? In BhK 94cd 
gibt Sadyojyotis die Ansicht des Samkhya wieder: „Die mati (= buddhi) [ist] fur die 
[Seele] wie eine Lampe, die sowohl sich selbst beleuchtet als auch andere.“ 15 Durch 


13 S. Tattvasamgraha 13ab. 

14 Die Beziehung zwischen der „GenieBbarkeit“ der buddhi-ErkQnntnis (d. h. des param bho- 
gyam ), der GenuB-Aktivitat und der Seele wird von Sadyojyotis in BhK 64c-65b dargestellt: bhogyatvam 
casya samsiddham yenotpanno ’nubhuyate || sa capy anubhavo bhogo bhoktaram gamayaty alam | „Und 
die „GenieBbarkeit“ des [geistigen Wissens] ist erwiesen, weil [dieses Wissen] als ein entstandenes [Wis- 
sen] erfahren wird [d. h. dieses Wissen entsteht und vergeht wieder, ist also verganglich]; und diese Erfah- 
rung ihrerseits [ist] ein „GenuB“, [der die Existenz eines] „GenieBer[s]“ hinreichend beweist.“ 

15 BhK 94cd: pradipavan matis tasya svapardtmaprakasika ||. Dies ist die Samkhya-Theorie, die 
hierbei von Sadyojyotis prasentiert wird, um einen Dialog einzuleiten. Der Einwand wird tatsachlich in der 
Strophenhalfte BhK 95ab vorgebracht, wo aus der Sicht des Samkhya-Systems die folgende Frage gestellt 
wird: vidyate karanam pumso vidyaya kim karisyati | „Es gibt ein Instrument fur die Seele (pums ); was 
wird [sie] mit dem Wissen tun?“ Die gleiche Diskussion findet sich in der Tattvasamgrahatlka zu Tattva¬ 
samgraha 14 und die Frage - tat kim anyena vidyakhyena karanena - des Samkhya wird direkt vor 
Tattvasamgraha 14 gestellt (s. den ganzen Kommentar zu dieser Stelle; s. auch Mrgendratantra XI.9 ff. 
und Narayanakanthas Mrgendravrtti zu diesen Stellen). Das Samkhya findet ein zusatzliches Element zur 
buddhi logisch inakzeptabel. Im Saivasiddhanta, so wie fur den Sivaismus allgemein (vgl. z. B. Tantraloka 
IX. 192c-195), ist der Vorgang des Genusses des param bhogyam bzw. die buddhi mit dem Element 
„Wissen“ ( vidya ) notwendigerweise verbunden. Siehe in diesem Zusammenhang besonders die Mrgendra- 
gamavrtti des Narayanakantha zu Mrgendragama , vidyapada X.10, wo zwei plausible Bedeutungen des 
Begriffs param mit Bezug auf „Wissen“ {vidya) analysiert werden. Die zweite bezieht sich auf buddhi und 
ist hier deswegen von besonderem Interesse. Diese Erklarung hilft, um das oben iiber param bereits 
Gesagte zu verstehen: yad va param iti avyavahitam visayam pratibimbitabahyavisayatvena samnikrstam 
buddhitattvam avaiti janati \ „Ou bien le terme „autre“ designe ici le principe de V intelligence comme une 
donnee immediate, proche, parce que les objets exterieurs viennent s’y refleter“ (HULIN 1980: 223). Nara¬ 
yanakantha fahrt dann fort: vidyakhyena karanena kila pratibimbitasrakcandanadibahyavisaya bhogya- 
riipa buddhir grhyate \ „Die buddhi wird ja von dem sogennanten Instrument „Wissen“ {vidya) in der 
Form des ZugenieBenden erfaBt; [die buddhi ] besitzt [in diesem Fall] die Form der auBeren Gegenstande 
wie der Kranz, der Sandelbaum usw., die [in ihr] widergespiegelt worden sind.“ D. h., daB Aghorasiva in 
seinem Kommentar zu BhK 54, wo, wie bereits gesehen, das Wort avyavahita „nicht getrennt, unmittelbar 
anstoBend“ im gleichen Kontext vorkommt, die Erklarung von Narayanakantha ubemimmt und wiedergibt 
(s. Fn. 12). AuBerdem zitiert Narayanakantha hierbei auch zwei bedeutsame Stellen aus Sadyojyotis’ 
Tattvasamgraha , in denen der passive Charakter der buddhi ganz deutlich dargestellt wird: 13ab (s. 
Aghorasivas dazugehorigen Kommentar, wo eine ahnliche Erklarung wie in BhKV zu BhK 54 und in der 
Mrgendravrtti zu Mrgendratantra , vidyapada X. 10, dazu gegeben wird: s. besonders Astaprakarana : 121, 
Zeile 4-6; s. auch Fn. 31) und 14 {ravivat prakasarupo yadi nama mahams tathapi karmatvat \ karana- 
ntarasapeksas sakto grahayitum atmanam || „Bien que, comme le soleil, le Mahat soit fait de lumiere, 
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konkrete Gegenstande wird die Form der buddhi bestimmt, und diese Form, die aus den 
Inhalten der buddhi besteht, wird durch das Wissen {vidya) fiir die Seele genieBbar ge- 
macht. AuBerdem aktiviert die buddhi gewisse Einteilungen im Bereich der Realitat, in- 
dem sie die auBeren Gegenstande feststellt. In BhK 73cd spricht Sadyojyotis liber die Be- 
ziehung zwischen dem ZugenieBenden und der Seele. Er sagt: „Der GenuB des GenieBers 
ist die Erscheinung des BewuBtseins, die von dem Abbild des ZugenieBenden gefarbt 
wird “ 16 Von Interesse scheint auch das zu sein, was Aghorasiva in seinem Kommentar zu 


cependant, parce qu’il est objet de saisie, c’est en dependance d’un autre instrument qu’il peut se faire 
apprehender lui-meme.“ (FlLLlOZAT 1988: 123). Ohne die Rolle des Wissens (vidya) als eines Teils der 
„Panzer“ ( kaiicuka ; die Schule des Saivasiddhanta postuliert funf Panzer: kala , vidya , raga, kala und 
niyati) hier genauer besprechen zu konnen, moge an dieser Stelle der Hinweis geniigen, daB das Wissen 
im bhoga- ProzeB unerlaBlich ist, weil die buddhi selbst zu einem Gegenstand des Genusses wird, wozu die 
Seele fiir die buddhi nicht werden muB, so wie es laut Aghorasiva das Samkhya vertritt (s. hierzu 
Tattvaprakasa 47 und Aghorasivas dazugehorige Tattvaprakasavrtti). Der Saivasiddhanta akzeptiert, daB 
die Gegenstande in der buddhi widergespiegelt werden. Das „doppelte Spiegeln“ aber, d. h. daB zugleich 
auch die Geistigkeit der Seele in der buddhi widergespiegelt wird, akzeptiert er nicht; deswegen nimmt er 
die Existenz des Wissens an, das die Objekte fiir die Seele in ihrer genieBbaren Form widergibt. Deshalb 
ist die buddhi ein „param- ZugenieBendes“ fiir die Seele. Wegen ihrer entgegengesetzten Naturen hatten 
die geistige Seele und die absolut ungeistige buddhi , ohne ein vermittelndes Element ( tattva ), namlich das 
Wissen, keine Moglichkeit, zu einem Kontakt zu kommen. Sie konnten also nicht wechselseitig aufein- 
ander einwirken, so daB kein GenuB stattfinden konnte. So wird laut dem Saivasiddhanta die Verbindung 
zwischen Geistigem und Ungeistigem realisiert: Die Seele ware verganglich, wenn sie unmittelbar 
genieBen konnte, was die buddhi feststellt. Laut der Samkhya-Schule, die eine andere Losung zu dem 
Problem gefunden hat, genieBt die Seele im Gegenteil unmittelbar das, was von der buddhi etabliert und 
vorgelegt wird (fiir die entstandene Geistigkeit in der buddhi , so wie sie vom Samkhya konzipiert wird, s. 
FRAUWALLNER 1953: 397). Die Seele ist auBerdem nach dem Samkhya kein Tater, sondem nur ein 
GenieBer. Und die buddhi ist die Instanz, welche durch ihre Funktion den wesentlichen Unterschied 
zwischen der Seele ( purusa ) und der Urmaterie (prakrti ) realisiert. In Samkhyakarika 37 liest man: sarvam 
praty upabhogam yasmatpurusasya sadhayati buddhih | saiva ca visinastipunah pradhanapurusantaram 
suksmam ||; s. FRAUWALLNER 1992: 111 und PENSA 1994: 75. Der Panzer tritt im Saivasiddhanta als 
Vermittler zwischen zwei Entitaten: Die eine gehort zur transzendentalen reinen Ebene der Seele, die 
andere zur empirischen und unreinen Stufe der buddhi und der Gegenstande. Durch die von der BhK 
durchgefuhrte Analyse der weltlichen Erfahrung wird gezeigt, daB die Panzer als Fundament des Genusses 
selbst anzusehen sind und daB sie im allgemeinen auch fur die Befreiung der Seele von grundlegender 
Bedeutung sind. In BhK 95c-96b wird auBerdem die Relation zwischen buddhi und Wissen (vidya) 
besonders betont, indem Sadyojyotis auf das Samkhya antwortet: pradlpah karanam pumsah stambhadya- 
rthopalabdhisu \ | dlpopalabdhau caksus ca buddhav apy evam isyatam \ „Bei der Wahrnehmung eines 
Gegenstandes wie eines Pfostens usw. ist die Leuchte das Mittel des Menschen; und das Auge [ist ein 
ebensolches Mittel] bei der Wahrnehmung der Lateme. Auch bei der buddhi muB es so angesehen 
werden.“ Man siehe auch BhK 96c-98d, wo Sadyojyotis feststellt, daB eben wegen der Eigenschaften, die, 
wie gesehen, seiner Ansicht nach die Ursache der Erkennbarkeit der buddhi darstellen (s. die bereits er- 
wahnte Strophe BhK 48), die buddhi dazu absolut unfahig erscheint, sich selbst als Objekt erfassen zu 
konnen. AuBerdem wird in BhK 94ab behauptet: ato ’ sti karanam vidya buddhibodhavivecinl | „Deswegen 
ist das Wissen {vidya) ein Mittel, das die geistige Erkenntnis unterscheidet.“ 

16 BhK 73cd: bhoktur bhogas citer vyaktir bhogyacchayanurahjita ||. 
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dieser Stelle behauptet: „Der GenuB des GenieBers ist nur die Erscheinung des BewuBt- 
seins: sie wird [gefarbt] durch das Abbild, [d. h.] die Gestalt, das die Form von Freude 
usw. hat, [und zwar das Abbild] des ZugenieBenden, [d. h.] der buddhi ,“ 17 D. h. die Mani¬ 
festation der Geistigkeit der Seele ist der GenuB selbst; 18 und sie wird gefarbt von den ent- 
standenen Empfindungen des ZugenieBenden, namlich der buddhi , die gemaB der jeweili- 
gen Stellung der Eigenschaften, d.h. der konstituierenden Elemente der Materie, aus 
denen sowohl sie selbst als auch die Produkte der maya bestehen, die Formen der ungeisti- 
gen Gegenstande annimmt. In dem Kommentar zu BhK 74c-75b 19 beschreibt Aghorasiva 


17 BhKV zu BhK 73cd: bhogyaya buddheh sukhadirupayas chayaya akarenanurahjita caitanya- 
vyaktir eva bhoktur bhogah |. Das aus dem Svayambhuvasutrasamgraha stammende auf diese Stelle der 
BhKV folgende Zitat - yad uktam srlmatsvayambhuve bhogo ’sya vedana pumsah sukhaduhkhadilaksana 
iti - wird von FlLLIOZAT folgendermaBen iibersetzt: „L’esperience de cette ame est sa sensation, qualifiee 
par le plaisir, la douleur, etc. 44 (FlLLIOZAT 1991: 27). Die Strophe endet dann folgendermaBen: tarn sama- 
rthitacaitanyah puman abhyeti karmatah || „Le suject dont la conscience est manifestee accede a cette 
sensation en vertu de son karman. 44 (ibid.: 28). S. Svayambhuvasutrasamgraha , vidyapada 1.12. 

18 An dieser Stelle der BhK beschaftigen sich Sadyojyotis und Aghorasiva mit den Theorien der 
Samkhya-Schule. BhK 74c-75b: bhogyadvarena pasanam pasunam ca parasparam || cetanacetana- 
cchayanusahgo bhasate bhrsam | „Mittels des ZugenieBenden strahlt die Verbindung der geistigen und 
ungeistigen Abbilder der Fesseln und der gefesselten [Seelen] wechselseitig sehr. 44 Man bemerke die 
Affinitaten dieser Strophe mit der Terminologie von Samkhyakarika 20, trotz der wesentlichen theoreti- 
schen Divergenzen iiber den von beiden Schulen unterschiedlich konzipierten Vollzug dieses Phanomens, 
namlich iiber den VerbindungsprozeB zwischem dem Geistigen und dem Ungeistigen. Was der Saiva- 
siddhanta in dieser Lehre nicht akzeptiert, ist die Theorie des Samkhya, wonach die Seele in der buddhi 
widergespiegelt wird; s. BhKV zu BhK 4 (. Astaprakarana : 204, Zeile 13-14) und das oben Gesagte iiber 
die „gefarbte“ Geistigkeit der Seele. 

19 BhKV zu BhK 74c-75b: bhogyam hi vastu cittadhisthitam buddhlndriyavrndam atmano visa- 
yatvenopasthapayati | tac ca buddhyadhyavasitam puruso grhnati \ „Die vom citta [= dem inneren Organ 
manas\ regierte Gruppe der Erkenntnisorgane stellt ja die zu genieBende Sache als Objekt fur die Seele be- 
reit; und die Seele erfaBt das, was von der buddhi festgestellt wird. u Vgl. diese Stelle mit dem Kommentar 
des Ramakantha (Matahgavrtti) zu Matahgaparamesvaragama , vidyapada X.l 1 c — 12b: tatas ca bhogya- 
tvenocitam vastu cittam iti cittadhisthitam buddhlndriyavrndam kartr nivedayati vidyaya visayatvenopa- 
sthapayati | „Und von daher stellt die vom citta (= manas) regierte Gruppe der Erkenntnisorgane, [namlich 
das, was mit dem Wort] citta [im Zgamfl-Grundtext (d. h. im Matahgaparamesvaragama 11c; s. Bhatt 
1977: 312) gemeint wird], als Tater (kartr) die als GenuBobjekt geeignete Sache bereit, [d. h. die Gruppe 
der Erkenntnisorgane usw.] legt [die zu genieBende Sache (vastu)] als Gegenstand des Wissens (vidya) 
vor.“ S. Matahgaparamesvaragama (Bhatt 1977: 314, Zeile 6-7). Hierbei wird von Ramakantha insbe- 
sondere iiber die „GenieBbarkeit“ der buddhi gesprochen. S. auch Tattvasamgrahatika zu Tattvasamgraha 
13 (in Astaprakarana: 121, Zeile 6-7), wo dieser Sachverhalt ebenfalls dargestellt wird; vgl. die Uberset- 
zung von FlLLIOZAT 1988: 122. Aghorasiva erklart diesen ProzeB in seiner Tattvaprakasavrtti zu Tattva- 
prakasa 47 deutlicher (s. Astaprakarana : 78): mano’dhisthitair indriyair upasthapitam vastu buddhir 
adhyavasyati tadadhyavasitam artham puruso grhnati \ „Die buddhi stellt die Sache fest, welche von den 
Sinnesorganen, iiber die das manas regiert, bereitgestellt wird; die Seele erfaBt den von der [buddhi] 
festgestellten Gegenstand. 44 ; vgl. FlLLIOZAT 1971: 286. Uber die Bedeutung des Elements „Wissen 44 
(vidya) als Mittel vgl. Sadyojyotis’ Aussage in Tattvasamgraha \2:kargnmuyjenabh^gyam-karotrpurusah 
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die Art und Weise, in der diese beiden Realitaten miteinander verflochten sind. Hier wer- 
den einige Theorien des Samkhya behandelt, weil die buddhi nach dem Kommentar ein zu 
genieBender Gegenstand werden kann. Es bedeutet dies, daB die buddhi zur Existenz eines 
GenieBers - der Seele - zuriickfuhrt, weil die Seele die von der buddhi festgestellten 
Dinge erfaBt bzw. erkennt. D. h. der GenieBer erfaBt die buddhi , die sich ihrerseits zu- 
nachst ein Urteil iiber die empirischen Gegenstande bildet. Dieses Erfassen der buddhi 
durch die Seele ist der GenuB des param bhogyam und damit der GenuB aller erfahrbaren 
Gegenstande. 

Das ZugenieBende besteht also letztendlich aus den Sinneswahmehmungen der 
buddhi ; im Gegensatz dazu liefem die Produkte der maya den auBeren Organen lediglich 
den Stoff fur einen „moglichen GenuB 44 . Und diese Organe konnen ohne die weitere Bear- 
beitung der inneren Organe, alien voran der buddhi , keinen GenuB bewirken. Die empiri- 
sche Realitat und die Aktivitat der Sinne setzen allerdings die wesentlichen Bedingungen 
fur den GenuB der Seele. 20 Diese ist der Agens, die buddhi das Instrument der Handlung 
und die empirische Realitat der Stoff fur die Funktion der buddhi . In BhK 75cd sagt Sa- 
dyojyotis, indem er einige Argumente des Samkhya gegen die Nicht-Taterschaft der Seele 
anfuhrt: „In bezug auf das ZugenieBende [ist] der GenuB ein Abbild der beherrschenden 
(prabhu) [Seele] gleich [einem Abbild] des Mondes im Wasser. 4421 Aghorasiva kommen- 
tiert diese Stelle folgendermaBen: „Von daher muB man annehmen, daB [es] eine Tater- 
schaft nur der geistigen Seele [gibt], weil [sie] ein GenieBer ist, nicht [aber] der ungeisti- 
gen zu genieBenden [Gegenstande der Seele], [namlich] der buddhi usw. 4422 Wie bereits 
angedeutet wurde, 23 wird die Beziehung zwischen dem ZugenieBenden und der Seele in 
Samkhyakdrika 20 geschildert. 24 Indem Aghorasiva die Strophenhalfte 74ab kommentiert, 
scheint er mit den Theorien des Samkhya einverstanden zu sein: „Sogar das ungeistige zu 
genieBende [Objekt der Seele], das die Natur der buddhi hat, erscheint als geistig durch 
die Verbindung mit der Geistigkeit dieser Seele (< atman ). Dies wurde auch von den An- 


pracodya mahadadm \ bhogye bhogam ca punah sa vidya tat param karanam ||; FlLLIOZAT iibersetzt die 
Strophe folgendermaBen: „L’ instrument par lequel l’Ame realise l’objet d’experience apres avoir incite le 
Mahat, etc., et ensuite l’experience relative a l’objet, est la Vidya; c’est l’instrument superieur.“ (FlLLIO- 
ZAT 1988: 121). Vgl. auch Mrgendravrtti zu Mrgendratantra, vidyapada X.8-9, und Tattvaprakasa 46. 

20 S. BhK 28-29 und Aghorasivas Kommentar. 

21 BhK 75cd: bhogye bhogah prabhos chaya yatha candramaso jale ||. 

22 BhKV zu BhK 75cd: ato bhoktrtvac cetanasyapurusasyaiva kartrtvam nacetananam bhogya- 
nam buddhyadinam iti mantavyam ||. S. auBerdem den ganzen Kommentar zu BhK 75cd. Vgl. auch Tattva- 
samgraha 15-16 und Aghorasivas Kommentar. 

23 S.Fn. 18. 

24 Samkhyakdrika 20: tasmat tatsamyogad acetanam cetanavad iva lihgam | gunakartrtve pi 
tatha karteva bhavaty udasinah || „Daher wird durch die Verbindung mit ihr der ungeistige {acetanam) 
feine Korper {lihgam) gleichsam geistig {cetanavat) und (eben)so wird, obwohl (nur) die Eigenschaften 
tatig sind, die miiBige (Seele) gleichsam tatig. u (FRAUWALLNER 1992: 109). 
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hangem des Samkhya gesagt: ‘Auch der ungeistige feine Korper ( lihga ) wird gleichsam 
geistig\“ 25 Obwohl er hiermit die Meinung des Samkhya wiedergibt, kritisiert Aghorasiva 
aber in BhKV zu BhK 76 dessen Anschauung, daB die Seele kein Agens des Genusses 
sein kann. Auf diese Weise kehrt Aghorasiva zur Behandlung des Verhaltnisses zwischen 
der Seele und der buddhi zuriick. Hierbei betont er besonders den Begriff „Agens“ fur die 
Seele. Um die logische SchluBfolgerung einer Verganglichkeit der Seele vermeiden zu 
konnen, sagt Aghorasiva, daB der Agens nicht derjenige ist, welcher selber die Handlung 
vollzieht, sondem derjenige, welcher sie veranlaBt, obwohl er aber immer in der Lage 
ware, der tatsachliche Tater zu sein. 26 Mit anderen Worten ist am Ende die Seele selbst fur 
den GenuBvollzug verantwortlich. Diese Lehre aber unterzieht die Samkhya-Schule einer 
Kritik. Der Einwand des Samkhya geht namlich dahin, daB, wenn die Seele ein solcher 
Geniefier 27 sein sollte, welcher auch als Tater zu verstehen ist, dies zu der absurden und 
unvermeidlichen SchluBfolgerung fuhren wiirde, daB die Seele ein veranderliches Wesen 
sein muB, was nach beiden Schulen, dem Saivasiddhanta und dem Samkhya, aber absolut 
auszuschliefien ist. 28 Die Verganglichkeit der Seele kann es jedoch im Saivasiddhanta 


25 BhKV zu BhK 74ab: acetanam api buddhyatmakam bhogyam tasyatmanas caitanyasamslesac 
cetanavad abhasate \ tad uktam samkhyair apy acetanam cetanavad iva lihgam iti ||. Damit wird in der 
BhK eine Passage von Samkhyakarika 20 wiedergegeben. 

26 BhKV zu BhK 76: natra kriyavesah kartrtvam api tu kriyayam saktatvam eva | „Hier [ist] die 
Taterschaft nicht das Eintreten in die Handlung, sondem nur die Fahigkeit, die Handlung [zu vollziehen].“ 

27 S. Samkhyakarika 17 und Frauwallner 1992: 108. Vgl. auBerdem den Kommentar von 
Gau<Japada in WILSON (s. COLEBROOKE 1887: 89, Zeile 13-16) und die Ubersetzung dieser Stelle in 
PENSA 1994: 53-55. Eins der funf Argumente, wodurch sich die Existenz der Seele laut der Samkhya¬ 
karika beweisen laBt, ist namlich, daB es einen GenieBer (bhoktr) geben muB. Der in der BhKV erwahnte 
Einwand des Samkhya vor der Strophe BhK 76 erfolgt, weil Aghorasiva an der vorangehenden Stelle 
gegen die Auffassung des Samkhya folgendes sagt: ato bhoktrtvac cetanasya purusasyaiva kartrtvam 
nacetananam bhogyanam buddhyadinam iti mantavyam ||; s. Fn. 22 und 28. 

28 BhKV vor BhK 76: nanu kriyaveso hi kartrtvam \ sayadipumsah syatparinamita bhavet | pu- 
ruso hi nirvikarah tato nasya kartrtvam kim tu prakrter eva | sa hi vivekajhanat purvam mahadadirupena 
bhogyataya tasyatmanam darsayatlti samsara ity ucyate | tatsambhave tu tasman nivartamana muktisabda- 
bhidheyeti samkhyah | yad uktam taih rahgasya darsayitva nivartate nartakl yatha rahgat | purusasya 
tathatmanam prakasya vinivartate prakrtih || iti \ „Einwand: Das Eintreten in die Handlung [ist] doch die 
Taterschaft. Wenn es dieses [Eintreten] fur die Seele gabe, [dann] miiBte [sie sich selbst] umwandeln 
[worth „gabe es [fur sie] den Zustand des sich Umwandelns“]. Die Seele [ist] aber keinen Veranderungen 
(Umgestaltungen) [unterworfen]. Deswegen gibt es keine Taterschaft der [Seele], sondern nur der Urmate- 
rie. Denn diese [Urmaterie], bevor [sich] das Wissen von der Unterschiedenheit [von Seele und Urmaterie] 
[eingestellt hat], zeigt sich der [Seele] als zu genieBendes [Objekt] in der Form des mahat usw.; das wird 
als samsara bezeichnet. Wenn aber dieses [Wissen] entstanden ist, ist die sich daraus zuriickziehende [Ur¬ 
materie] mit dem Wort „Erlosung“ zu bezeichnen - so [lehren es] die Anhanger des Samkhya. Sie sagen 
folgendes [in Samkhyakarika 59]: ‘Wie eine Tanzerin ( nartaki ) mit dem Tanzen aufhort, nachdem sie sich 
der Zuschauerschaft ( [rahgasya ) gezeigt hat, so hort die Urmaterie (prakrtih ) auf, nachdem sie sich der 
Seele gezeigt hat (prakasya) Ubersetzung des Samkhyakarika- Zitats von FRAUWALLNER 1992: 115. 
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eben wegen der oben genannten Wirkung der buddhi nicht geben. Hierbei dient die 
buddhi als primares Mittel fur die Verbindung der Seele mit dem Ungeistigen. Sie ist das 
effektive Mittel ( sadhana ) des Genusses, sie ubemimmt allerdings in Wirklichkeit nicht 
die Verantwortung dafiir. 29 

In dem Kommentar zu BhK 48, namlich zu der Strophe, welche bereits oben in 
den FuBnoten 6 und 7 zitiert und besprochen wurde, folgt Aghorasiva Sadyojyotis, der 
dort auf die Nyaya-Schule antwortet. Der Kommentator sagt bei dieser Gelegenheit, daB 
nur die anadhyavasaya- Erkenntnis - d. i. die Erkenntnis, die keine Feststellung bewirkt, 
also nicht zur buddhi gehort und eine der beiden von Aghorasiva erwahnten Arten von 
bodha (Erfassen, Erkennen) darstellt - die wirkliche Natur der Seele ist bzw. diese Natur 
zeigt. Die „Feststellung“, fur welche die buddhi das zustandige Organ ist, entspricht nicht 
der echten Natur der Seele; sie ist ihrem Wesen nach ein intellektuelles Urteil und 
deswegen verganglich. So sagt Aghorasiva an dieser Stelle: „Dies [ist] die Eigennatur fur 
sie (die Feststellung: adhyavasaya ), dies [ist] die buddhi (?). 30 Die buddhi bringt die 
Wesen als „Festzustellende“ hervor [und] besitzt die acht Eigenschaften wie Verdienst 
(<dharma ), Erkenntnis (jnana ) usw. Und deshalb, weil [sie] die Form der Feststellung der 
Objekte hat und weil [sie] in ihrer Eigenform, die aus Zustanden (bhava- s) und Begriffen 
{pratyaya- s) besteht [und] mit den drei Eigenschaften ( guna ) wie Giite (, sattva ) usw. 
versehen ist, genossen werden kann, ist auch die buddhi erkennbar, [sie ist] aber keine 
Eigenschaft der Seele.“ 31 An dieser Stelle wird auBerdem gesagt, daB die Erkenntnis der 


29 S. oben BhK 50-53. 

30 Vgl. die Parallelstelle in der Tattvasamgrahatika (s. Tattvasamgrahatika zu Tattvasamgraha 
6-7 in Astaprakarana: 118, Zeile 23-24). 

31 BhKV zu BhK 48 (s. Astaprakarana : 214, Zeile 5 -6 des Kommentars zu BhK 48): yasya sah 
svabhavah sa buddhir bhavanam adhyavaseyatotpadika dharmajhanadyastaguna buddhir iti | tatas ca 
visayadhyavasayarupatvad bhavapratyayatmana sattvadigunatrayanvitena svarupena bhogyatvac ca 
buddher api samvedyataiva na tv atmagunatvam | .Es folgt hiemach ein Zitat aus Tattvasamgraha 13ab: 
buddhir visayakara sukhadirupa samasato bhogyam | „L’objet d’experience est en bref la Buddhi ayant la 
forme de l’objet et etant faite de plaisir, etc.“ (FlLLIOZAT 1988: 122, karika 15 in der Numerierung der 
Strophen von FlLLIOZAT; ich benutze fur die Zitate aus den Werken des Astaprakarana die Numerierung 
der Ausgabe von DvivedI). Diese Arya-Strophe endet in Tattvasamgraha 13cd folgendermaBen: bhogye 
bhogo bhoktus cidvyaktir bhogyanirbhasa || „L’experience du sujet relativement a l’objet est une mani¬ 
festation de sa conscience ayant Fapparence de l’objet. 44 (FlLLIOZAT 1988: 122). Auch die Tattvasam- 
grahatika zu Tattvasamgraha 6 -7 beschaftigt sich mit dem Thema der Erscheinung der Natur der Seele. 
Hier, so wie in BhKV zu BhK 48, werden zwei Arten des Erfassens aufgezahlt und beschrieben (allerdings 
konnte ein Uberlieferungsfehler das genaue Verstandnis der Stelle beeintrachtigen; in Aghorasivas Kom¬ 
mentar sind in der Aufzahlung der beiden bodha- Arten die Attribute, die zu der anadhyavasaya-Erkcrmi- 
nis gehoren, der adhyavasaya-Erkennims zugeschrieben worden; vgl. Aghorasivas Erklarung in Astapra¬ 
karana’. 214, Zeile 1-3 des Kommentars zu BhK 48). Auch Ramakanthas Kommentar ( Kiranavrtti ) zu 
Kiranatantra , mayapatala II.25ab, beschreibt zwei Erkenntnisarten und beschaftigt sich deshalb mit ihrer 
Unterscheidung: tar hi jhanasyanityatvena samvedanad anityatvam asya | tad ayuktam | dvividham hi 
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Seele bzw. die Seele kontinuierlich als eine „andauemd Erfassende“ erscheint. 32 Dies 
beweist laut dem Saivasiddhanta ein Unvergangliches und Unabanderliches, namlich die 
Seele in ihrer eigenen Natur. In einer Passage (BhKV zu BhK 64c-65b), die mif der 
BhKV zu BhK 48 thematisch eng verbunden ist, sagt Aghorasiva: „Nur die GenieGbarkeit 
dieses geistigen Wissens [ist erwiesen], weil [es] mit Entstehen und Vergehen verbunden 
ist, nicht aber die GenieGerschaft des [geistigen Wissens], weil diese [GenieGerschaft], 
[indem sie] stets die Form des Erfassenden [hat], als eine ganz Bestandige durch das 
SelbstbewuGtsein erwiesen ist - so wird es gesagt “ 33 Und dies zeigt namlich die eine der 
zwei Arten von Erkenntnis, die in BhKV zu BhK 48 von Aghorasiva aufgezahlt bzw. 
geschildert werden. Die andere Art entspricht, wie bereits angedeutet wurde, der Funktion 
der buddhi , die mit dem Begriff „Feststellung“ (< adhyavasaya ) bezeichnet wird. Dadurch 
wird das Sein eines empirischen Gegenstandes etabliert. In dieser Erkenntnis kann aber 
die Seele nicht in ihrer reinen Natur erscheinen, weil es unmoglich ist, daG das, was ewig 
ist, bzw. die Seele, eine vergangliche Natur haben kann, namlich die Natur, die zur 
adhyavasaya -Erkenntnis gehort. 34 Beide Erkenntnisarten weisen auf die Existenz der 
Seele hin. Insbesondere die anadhyavasaya -Erkenntnis bezeugt die Seele in ihrer unver- 
ganglichen Natur, weil sich hier die Erkenntnis (der Seele, d. h. die Seele selbst) dauerhaft 
im Zustand des „Begreifenden“ manifestiert. Die Seele kann aber keineswegs als ein 
Objekt der direkten Wahmehmung (der buddhi) aufgefaGt werden. 35 Aus diesem Grund 


jnanam adhyavasayatmakam itarac ca \ tatra yad adhyavasayatmakam tad buddhidharmatvendsmabhir 
apy anityam isyata eva | yad anadhyavasayatmakam paurusam samvedanatmakam jnanam tasya na 
kadacid apy abhavah samvedyate sarvadaiva grahakarupatayaikarupena samvedanat \ napi tasya 
kramenarthakriyanupapattir ityadi sarvam darsitam asmabhir naresvarapariksaprakase vistareneti tata 
evavadharyam \ tasmin jhanatmakatvac citsvabhavepumsi najnanam malo dharmo yuktah \ (Ed. GOODALL 
1998: 54); fur die Ubersetzung der Stelle s. GOODALL 1998: 253 und Fn. 286. Man beachte hierbei 
Aghorasivas Terminologie (s. BhKV zu BhK 48, aber besonders BhKV zu BhK 64c-65b; vgl. Fn. 33), 
.welche an den beiden oben erwahnten Stellen der Kommentare zur BhK und zum Tattvasamgraha jene 
seines Vorgangers Ramakantha eindeutig reflektiert. S.hierzu GOODALL 1998: xxx-xxxi; als weiteres 
Beispiel dafiir s. auch die oben in FuBnote 19 erwahnten Passagen in Aghorasivas BhKV zu BhK 74c-75b 
und in seiner Tattvasamgrahatika (zu Tattvasamgraha 13). 

32 S. auch Tattvasamgrahatika zu Tattvasamgraha 6-1 . 

33 BhKV zu BhK 64c-65b: asya bauddhasya jhanasyotpattyapavargayogitvena bhogyatvam eva 
na tu bhoktrtvam tasya sarvada grahakarupena sthirasyaiva svasamvedanasiddhatvad ity uktam ||. 

34 Vgl. BhKV zu BhK 48; s. hierzu auBerdem Gnoli 1990: 30-33 und 43 ff. 

35 S. Sadyojyotis’ Moksakdrika 102: atmapy avisayo yasya bhokta bhogyatvatah katham | sva- 
prakasam asau devam prakasayati sahkaram || „Sogar das Selbst [als] Subjekt der Erfahrung ( bhoktr ) ist 
nicht im Bereich der Wahmehmung dieser (buddhi), da [sie] ein Wahmehmungsobjekt ist. Wie konnte sie 
(asau) den selbstleuchtenden Gott Sankara beleuchten?“ Hier wird also besonders betont, daB die buddhi 
nicht die Seele erleuchten kann, weil sie selbst GenuBobjekt ist. In dem dazugehorigen Kommentar sagt 
daher Ramakantha, daB die Seele nicht von der buddhi erfaBt wird, weil sie vielmehr der GenieBer der bu¬ 
ddhi ist. Dies entspricht dem, was liber den „passiven“ Charakter der buddhi am Anfang dieses Aufsatzes 
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sagt Aghorasiva in dem einfuhrenden Kommentar zu BhK 67ab abschlieBend: „Und von 
daher, auch wenn die Seele durch das SelbstbewuBtsein erwiesen worden ist, nachdem 
[deren] ErschlieBbarkeit zugegeben worden ist, wird [nun folgendes] gesagt [...] “ 36 DaB 


gesagt wurde und erklart naher, was Aghorasiva in seiner Einfuhrung in BhKV vor BhK 67ab sagt und 
warum er auf diese Weise kommentiert. DaB die buddhi nur auf unmittelbare Weise die Existenz der Seele 
aufzeigen kann, verhindert, daB die Seele als ein Vergangliches angenommen werden kann. In diesem 
wesentlichen Punkt der Moksakarikavrtti (zu Moksakarika 102) kritisiert Ramakantha die Argumente des 
Samkhya, besonders den ProzeB des Sichspiegelns der Seele in der buddhi , wie das Phanomen ja vom 
Samkhya konzipiert wird. (S. hierzu noch die Erklarung der Theorie des doppelseitigen Spiegels und 
besonders des von der buddhi durchgefuhrten Spiegelns der Geistigkeit der Seele in Frauwallner 1953: 
397-398 und 1958: 108). Durch diese Theorie sollte die Seele nach dem Samkhya keine Veranderung er- 
leiden. Ramakantha zeigt aber in seiner Moksakarikawtti vor Moksakarika 103 einen Widerspruch, den 
diese These des Samkhya enthalt: nanu puruso buddhyuparudha eva cetyata iti samkhyah tatha hi kapila- 
brahmano py apratyaksah purusa iti darpanasthaniyayam buddhau visayivisayayor dvayor api prati- 
bimbakamelanam bhoga iti buddhyadhyavasita eva sarvas cetyata iti tad apy ayuktam „Einwand: Die 
Seele wird nur erkannt, [wenn sich ihr] die buddhi nahert - so [lehren es] die Anhanger des Samkhya. 
Denn so [lehrt es] auch der Brahmane Kapila, daB die Seele kein Gegenstand der sinnlichen Wahmeh- 
mung [ist], daB das Zusammentreffen der Spiegelbilder aller beider, des Subjekts und des Objekts, in der 
die Stellung eines Spiegels einnehmenden buddhi der GenuB [ist] [und] daB jede [Sache] nur erkannt wird, 
[wenn sie] von der buddhi festgestellt worden ist - auch das [ist] unrichtig.“ Ramakantha kann in diesem 
Argument nicht akzeptieren, daB die Seele als ein Objekt angesehen werden darf, was aber aus der Annah- 
me des Samkhya folgen wurde. Dies ware jedoch unvermeidlich so, wenn sie als ein in der buddhi ent- 
standenes Abbild zu betrachten ware (s. Samkhyapravacanabhasya zu Samkhyasiitra 1.99 in Garbe 1889: 
117 ff.). Man vergleiche hierzu Moksakarikavrtti zu Moksakarika 103, wo die Nutzlosigkeit dieser 
Samkhya-Theorie hervorgehoben wird: buddhisthenapi purusapratibimbena puruso navaititi tatprati- 
bimbakalpanam nisphalam eva || „Mittels eines Abbilds der Seele, auch wenn [es] sich in der buddhi 
befindet, erkennt die Seele nicht; die Vorstellung von deren Abbild [ist] ganz nutzlos.“ Man beachte aber 
besonders Moksakarikavrtti zu Moksakarika 104, wo Ramakantha den Widerspruch des Samkhya auf 
seine akribische Weise am Ende aufdeckt: pratibimbatmakatvad atmano visayatvam bhogyata ca tad- 
visayatvac ca buddhibodhasya bhoktrtvaprasahgah \ na caitad bhavadbhir abhyupagantavyam ity asad 
etat - buddhyadhyavasitatvat puruso 'pi cetyate || „Weil [sie] die Natur eines Spiegelbildes hat, [ware] die 
Seele ein Objekt und ein ZugenieBendes, und wegen ihres Objekt-Seins [ergabe sich] die [unerwiinschte] 
logische Folgerung, daB die geistige Erkenntnis der GenieBer ist (auf diese Theorie des Samkhya diirfte 
Aghorasiva in seinem Kommentar zu BhK 64c-65b hinweisen; s. die Stelle in Astaprakarana 1988: 218). 
Und dies darf von euch nicht angenommen werden. Es ist also falsch, daB auch die Seele erkannt wird, 
weil sie von der buddhi festgestellt worden ist“. Der damit noch nicht zufriedene Gegner rekurriert letzt- 
endlich in Moksakarikavrtti zu Moksakarika 105 auf BhK 60 (s. Astaprakarana 1988: 267 und 217; s. in 
diesem Zusammenhang besonders BhKV zu BhK 60) und fragt, warum dann hierbei (namlich an dieser 
Stelle der BhK) gesagt werde, daB der purusa durch die Erkenntnis der buddhi erleuchtet werden kann; 
Ramakantha antwortet darauf, daB dies allein deshalb gesagt wurde, weil er (der purusa) der Agens 
(karaka) der Handlung (d. h. der Erhellungsaktivitat der buddhi gegeniiber den Gegenstanden bzw. der Er¬ 
kenntnis der buddhi) ist. S. hierzu Ramakanthas Kommentar zu Moksakarika 104 bis 108. 

36 BhKV vor BhK 67ab: tatas catmanah svasamvedanasiddhatve \'py anumeyatvam abhyupa- 
gamyocyate [...]. S. hierzu Moksakarika 105 und den dazugehorigen Kommentar. Ramakantha sagt hier: 
tasmat bhoktrbhoganyathanupapattyapuruso buddhyanupariidha eva svasamvedanasiddho y bhyupaganta- 
vyah | „Deshalb, weil die [Art der Beziehung zwischen] GenieBer und GenuB nicht anders [als so, wie sie 
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die buddhi allein die Seele nicht erfassen kann, wird von Sadyojyotis und von Saiva- 
siddhanta-Autoren allgemein haufig behauptet. In Moksakarika 107-108 sagt Sadyojyotis 
in einem Bild: „Deshalb werden diese Fesseln, [die] die Merkmale [haben], verbrannt und 
ubertroffen werden zu konnen, nicht [so] angesehen, [daB sie] der Manifestation Sivas als 
des Urhebers des Brennens und Ubertreffens [dienten]. Das Feuer, als der Urheber des 
Brennens, wird nicht von den zu verbrennenden Holzscheiten zum Vorschein gebracht, 
und die iiberwaltigende Sonne [wird] nicht von den zu iiberwaltigenden Feuerballen (Me- 
teoren) [zum Vorschein gebracht].“ 37 

Die buddhi steht also fur den Saivasiddhanta zwischen zwei Extremen, der geisti- 
gen Seele und der ungeistigen auBeren Realitat. Sie stellt den Anfangspunkt ihrer Verbin- 
dung dar. Damit wirkt die reine Ebene mit der unreinen zusammen. Indem die buddhi 
diese Aufgabe leistet, ermoglicht sie den Vollzug des Genusses; das Ziel ist immer die Be- 
freiung der Seele von ihren Fesseln. Um ihre eigenen Aktivitaten durchzufiihren, beno- 
tigen die Seele und das Objekt einander, wobei die Gegenstande 38 im wesentlichen den 
bhoga -ProzeB ermoglichen, worauf von Aghorasiva nicht selten hingedeutet wird. Der 
Gegenstand der Seele prasentiert sich also als von der buddhi angenommener Gegenstand, 
d.h. als die buddhi selbst, vom Wissen (vidya) fur die Seele genieBbar gemacht. Das ein- 
zige weltliche Seiende, das fur den GenuB der Seele unmittelbar zustandig ist, ist also die 
buddhi . Die entfaltete Welt gilt in diesem Zusammenhang als ungeformter Stoff fur den 
GenuB, der durch die Gnade des Herm 39 und die Bearbeitung der buddhi fur eine 
mogliche Befreiung der Seele hervorgebracht wird. 
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Anhang 

Sadyojyotis’ Bhogakarika 46, 48, 50-54, 64c-65b, 73c-75, 94-96ab 

Um dem Leser das Auffinden der oben an verschiedenen Stellen behandelten und iibersetzten Verse aus 
der Bhogakarika zu erleichtern, wird hier nochmals der gesamte in den FuBnoten zitierte Text gegeben. 
Die fettgedruckten Zahlen in Klammern verweisen auf die entsprechenden FuBnoten des Aufsatzes. 

prakaso visayakdro devadvaro na va kvacit \ pumbodhavyaktibhumitvad bodho vrttir mater mata || 46 (8) || 
[...] || tulye gunanvitatve tu samvedyam kimcid isyate | buddhis capi hy asamvedya dhanya tarkikata 
tava || 48 (7) || [...] || sainikan vijayayehaprayuhkte nrpatiryatha \ prayuhkte mahadadlni bodhadyartham 
anus tatha || 50 (5) || sainikasthe jaye rajhah kartrtvam tu yatha tatha | buddhyadisamsthe bodhadau 
pumsah kartrtvam isyate || 51 (5) || svatmartham sainikanam tu vijayo neti teyatha | sadhanam vijayasye- 
stas tathaiva mahadadayah || 52 (5) |] tesam api hi bodhadyam svartham neti viniscitam | tato bodhadi- 
vrttindm sadhanam mahadadayah || 53 (5) || mohaduhkhasukhakaro rupakhyas tadbhavo dvidha\ bauddho 
bodhah param bhogyam mayadi ca tadarthatah || 54 (11) || [...] || bhogyatvam casya samsiddham yeno- 
tpanno nubhuyate || 64cd (14) || sa capy anubhavo bhogo bhoktaram gamayaty alam | 65ab (14) | [...] || 
bhoktur bhogas citer vyaktir bhogyacchayanurahjita || 73cd (16) || [...] | bhogyadvarenapasanampasunam 
ca parasparam || 74cd (18) || cetanacetanacchayanusango bhasate bhrsam | 75ab (18) | bhogye bhogah 
prabhos chaya yatha candramaso jale || 75cd (21) || [...] || ato sti karanam vidyd buddhibodhavivecinl | 
pradipavan matis tasya svaparatmaprakasika || 94 (15) || vidyate karanam pumso vidyaya kim karisyati | 
pradipah karanam pumsah stambhadyarthopalabdhisu\\95{15)\\ dipopalabdhaucaksuscabuddhavapyevam 
isyatam \ 96ab (15) | 
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(Dandin, Kavyadarsa 3.123) 

Up to this date script-tables or charts of different varieties of the Bengali script used both 
in inscriptions and MSS have been published here and there. 1 In practice, however, for 
purposes other than palaeographic study they turn out to be serviceable only to a very 
limited extent indeed. Everyone who for the first time has tried to read old documents 
written in some form of the Bengali script will probably confirm this. Knowledge of the 
Modem Bengali and Devanagari scripts as well as experience in reading other related 
scripts is certainly of great advantage, but even this combined with the available charts 
and some studies especially dedicated to the development of the Bengali script 2 is not 
sufficient for a straightforward reading of the older varieties of the Bengali writing. The 
reason is that the Bengali script in all its modifications has so many peculiarities that it is 
practically impossible to exemplify all of them by means of a simple chart. Most of the 
charts contain only a very limited number of letters - the basic aksaras , a few more 
peculiar ligatures and the numerals - which cannot substantially contribute to the easy 
deciphering and reading of an old MS or inscription. Besides this, such charts give 
examples mostly of the earliest varieties of the Bengali script, so that they lend rather 
insufficient assistance when dealing with documents written in the later centuries. These 
examples are taken from old inscriptions of the period when for the first time a Proto- 
Bengali form of the script has become possible to distinguish as a separate script (roughly 
speaking around the 11th-12th centuries). 3 The rest of the charts simply represent the 
Modem Bengali script nowadays used in print. 4 


* I thank Dr Jayandra Soni (Marburg) very much for checking the English of this paper. 

1 See BENDALL 1883, plate II. 1 (MS. Add. 1464), plate II.4 (MS. Add. 1699) and the Table of 
letters at the end of the catalogue; BUHLER 1896, table V, columns XVIII, XIX, and table VI, column X; 
Ojha 1971, plates XXXII-XXXVI, LXXVIII, LXXXIII; Dani 1963, plates XIa-XIb; SAKYA 1973, table 
65; Rajbanshi 1974, plates 102-107; Sen 1977, pp. xxiii-xxiv, script charts I-II. 

2 See Banerji 1919, Chakravarti 1938, Mukherji 1965, pp. 61-96. 

3 Dani’s script-tables contain specimens of even older forms of the script used in the geographi¬ 
cal region of Bengal between the 4th and the 8th centuries (see DANI 1963, plates XIa-XIb). 

4 See DASGUPTA 1979, pp. 11 -31; ZOGRAF 1990, table II, pp. 185-187. 
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Manuscript 

The script-tables below were at first drawn up for practical purposes and not especially for 
the sake of a palaeographic study of the script. Although it was not originally intended to 
publish them, after some colleagues urged me to do so, I eventually decided to free these 
script-tables from the custody of the computer in the hope that they may prove useful to 
others as well (pararthavidhaye as the poet puts it). With very few exceptions the letters 
in these script-tables are extracted from one single undated Nepalese MS of Dandin’s 
Kavyadarsa “Mirror of poetry” (MS KA). This is one of the Nepalese MSS which I have 
used for my critical edition of the first chapter of the Sanskrit work 5 and which I further 
use for the edition of its third chapter. The following are the details about this MS: 

Reel No. in NGMPP: A 21/21 
Date of filming: 01.09.1970 

PLACE OF DEPOSIT: National Archives, Kathmandu (Nepal) 

Library No.: pra. 1585-3 (BSP2,p. 15, No. 1585-34; SSP, p. 22b, No. 1095) 

Size: 36x5 cm. 

Material: palm-leaf 
SCRIPT: Old Bengali (see below) 

Lines per leaf: 4 

Number of leaves: 43 

State of preservation: very good 

DATE: undated (see below) 

MARGINAL NOTES: there are a few corrections by the same hand and many marginal notes in the 
form of a short commentary (tippana); on the right margin in the middle on every leaf the 
word srih is written and on both margins a decorative element of three small rings and a long 
straight line is added; pagination is on the reverse side of each folio on the left margin in the 
middle after the three rings. 

Beginning: 

(fol. \W)om namo ganesaya || caturmukhamukhambhojavanahamsavadhurmmama | manase 
ramatam dirgham sarvasukla sarasvati \ | [KA 1.1] 

Colophon: 

1st Chapter: (fol. 8a 1 ) || ity acaryyasridandinaOh krtau kavyadarse margavibhavano (sic) 
nama prathamah paricchedah 11 

2nd Chapter: (fol. 30b 4 ) || ity acaryyasridandinah kavyadarse dvitiyah paricchedah || 

3rd Chapter: (fol. 43b 3 ) || ity acaryyasridandinah krtau kavyadarse trtiyah paricchedah 
samaptah \ \ O 11 samapto ’yam granthah 11 namo bhagavate vasudevaya 11 srih | 11 


5 See my Zur Uberlieferung des Kavyadarsa in Nepal und Tibet. Prolegomena zu einer kriti- 
schen Ausgabe. Marburg 1999 (a copy of this MA thesis is available in the library of the Department of 
Indology and Tibetology at the University of Marburg); a revised and enlarged version of this work is to 
appear soon in the Indica et Tibetica Series (see DIMITROV 2002). 
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SCRIPT 

On the original index-card the script is indicated as “Maithili”. This term, however, is 
only conventionally used there and means in a very broad sense any Maithili or Bengali 
variety of the script. Thus for a more detailed study of a particular modification of the 
script such a vague term as “Maithili” proves to be unsuitable and inapplicable. Therefore 
a more specific designation of the script is needed. However, it is not easy to find an 
appropiate name, for there is no generally accepted taxonomy regarding the different 
varieties of the Bengali script used from early times until now. The problem of termi¬ 
nology is just the consequence of the lack of detailed and consistent studies of the scripts 
used in the documents. It will become possible to classify and designate the varieties of 
the Bengali script in a suitable way only when enough material has been studied. As this 
has not yet been done, here I can merely attempt to propose a possible name of the script 
in the MS KA. 

The writing in the MS KA evidently resembles the Modem Bengali script, but at 
the same time it is in certain significant respects clearly distinct from it. Therefore, the 
script in question cannot be called “Modem Bengali”. On the other hand, the script in the 
MS KA can easily be differentiated from the oldest forerunners of the Modem Bengali 
script, known as “Proto-Bengali”, so it will be equally misleading to refer to it as “Proto- 
Bengali”. On the basis of a palaeographic analysis I prefer to call the script in this MS 
“Old Bengali”. More specifically one may define it as “late Old Bengali”. Alternatively, 
the term “Premodem Bengali” could also have been applied. However, in this particular 
case I consider “Old Bengali” or “late Old Bengali” to be more appropriate, for the script 
in the MS KA shows some important old characteristics which are no longer to be seen in 
later varieties of the script. The term “Premodem Bengali” could be reserved for more 
recent varieties of the script, that is to say, for those immediately preceding the establish¬ 
ment of the Modem Bengali script. It might be practical to classify the varieties of the 
Bengali script generally in four groups: 1. Proto-Bengali; 2. Old Bengali; 3. Premodem 
Bengali and 4. Modem Bengali. Furthermore, within the first three groups “early” and 
“late” forms of the script may be differentiated. Needless to say, the designations of the 
varieties of the script have not necessarily to do with the kind of dialect used in the docu¬ 
ments. Since this is only a preliminary classification, it will have to await further studies 
which will permit to refine and define it chronologically with satisfactory precision. 

As far as the script in the MS KA is concerned, it is particularly important to avoid 
the term “Proto-Bengali”, for it is used by most writers when referring to much older 
modifications, i. e., protoforms of what later developed into the Bengali script and its 
cognates of modem times. It will be helpful to recall what sense the various scholars have 
actually given to the term “Proto-Bengali” and also how they have defined it in terms of 
chronology. This will simultaneously enable us to get an impression of the early develop¬ 
ment of the Bengali script, the latter point otherwise being not object of study here. 
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First of all, due attention should be paid to Bendall’s esteemed Catalogue of the 
Buddhist Sanskrit Manuscripts in the University Library , Cambridge (1883). In his 
“Palaeographical Introduction” Bendall has made some important observations in 
connection with the historical development of the Bengali script and besides this, at the 
end of the book, he has added specimens of some of the MSS together with a table of 
letters and numerals extracted from them. Ever since its publication as long ago as 1883 
this work has rendered considerable service to scholars and still proves useful. Although 
Bendall’s “notices” were based only on a limited amount of material, especially as far 
as old Bengal MSS are concerned, and despite the fact that since then much more 
information has been accumulated, this palaeographic study is still noteworthy. One 
should remember that Bendall was in the advantageous position of having at his disposal 
a number of very well preserved dated MSS of high antiquity. This makes his observa¬ 
tions all the more important for those dealing with undated documents. 

With reference to two MSS of the 11th century written in Bengal BENDALL notes 
that “the alphabet employed exhibits hardly any of the forms of what is now known as 
Bengali writing (as distinct from Devanagari), that writing having arisen apparently at the 
end of the next century in MSS.” 6 Bendall considers the 12th century as the turning 
point when, according to his conclusion, it becomes possible to differentiate between two 
markedly individual styles of writing, the one Nepali and the other Bengali. 7 With regard 
to the latter Bendall observes further: “From the Xllth century onwards, this writing, 
though apparently of less antiquity as a separate hand and perhaps on the whole less 
archaic than the Nepalese, has a stronger claim than it to be considered a separate 
alphabet: for we have here both letters in more archaic forms than are found in the 
contemporary Devanagari, though these are fewer in number than in the Nepalese, and 
also original and peculiar local developments and modifications. Again, we have what is 
more than a passing fashion in writing, like the Nepalese hooked tops, namely a distinct 
tendency continuously in force and even increasing down to modem times [,..].” 8 Fully 
aware of the limitedness of his material Bendall was reluctant to discuss the develop¬ 
ment and modifications of the Bengali writing in further detail. 9 

In the light of these early observations we may return now to the problem of the 
term “Proto-Bengali”. This term was used by Buhler, “the father of the science of Indian 


6 Bendall 1883, p. xxiv; cf. plate II. 1 (MS. Add 1464, fol. 128a). 

7 See Bendall 1883, p. xxvi. 

8 Bendall 1883, p. xxxv. On plate II.4 a specimen of a genuine early Bengali handwriting 
from a MS dated 1198 AD (MS. Add. 1699.1, part of fol. 5a) can be seen (see also the facsimile in 
MUKHERJI 1965). The scribe’s name, Kasrigayakara, is also known (see BENDALL 1883, pp. 188-190). 
Characters from the same MS are reproduced on table VI, column X in BUHLER’s Indische Palaeographie 
(see also Buhler 1896, § 26, pp. 57-59; cf. Bendall 1883, pp. xxxvi-xxxvii). 

9 Cf. Bendall 1883, p. xxxviii. 
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Palaeography” 10 as early as 1896, when referring to a distinct variety of the Nagari script 
as witnessed in the inscriptions from Eastern India dating from the end of the 11th centufy 
and especially the 12th century. 11 In short, he describes this eastern subgroup of the 
Northern alphabets as “mit stark gerundeten, cursiveri Formen und spharischen Dreiecken 
oder Hacken an der Spitze der Verticalstriche”. 12 Buhler observes also that “[u]nter 
diesen Formen des Proto-Bengali sind nur sehr wenige Neubildungen. Die grosse Mehr- 
zahl findet sich genau oder beinahe so in den alteren Alphabeten.” 13 

BANERJI, on the other hand, sets the beginning of the Proto-Bengali script at an 
earlier date and at the same time uses the term in a somewhat looser sense. While sum¬ 
marizing the development of the script after the 8th century, he asserts that “proto-Bengali 
forms were evolved in the North-East, long before the invasion of Northern India, by the 
Nagari alphabet of the South-West, and that Nagari has had very little influence upon the 
development of the Bengali script.” 14 As for the history of the script during the following 
centuries and the completion of the formation of the Proto-Bengali script, BANERJI comes 
to the conclusion that “we find the complete proto-Bengali alphabet in the 11th century 
A,D. In the 12th century, we find further changes, which make the formation of the 
modem Bengali alphabet almost complete. [...] Very few changes have, indeed, been 
made in the Eastern alphabet from the 12th century A.D. down to the nineteenth. Such 
changes, as are noticeable, were made during the 15th and 16th centuries .. ” 15 In general, 
BANERJI puts the varieties of the Eastern script used from the time after the 8th century 
until about the end of the 11th century under the all-encompassing heading “proto- 
Bengali”, whereas from the 12th century onwards he regards this “proto-Bengali” script 
solely in terms of its more or less “complete” identity with the Modem Bengali script. 

CHAKRAVARTI describes the early history of the Bengali script in a more or less 
similar manner: “During the 7th-9th centuries, the eastern branch [of the North-Indian 
alphabet] developed by itself [...]. In the 10th century, it came to be influenced by the 
Nagari [...]. But from the time of Mahipala I [(c. 975 -c. 1026 A.D.)] onwards, the 
influence of the Nagari alphabet gradually declined and we find towards the end of the 
10th century the birth of the Proto-Bengali alphabet.” 16 


10 Banerji 1919, p. 1. 

11 In Buhler’s own words: “Gegen das Ende des 11. Jahrh. finden sich in den Nagari-Inschrif- 
ten des ostlichen Indiens so deutliche Spuren der Veranderungen, die zu der modemen Bengalischrift hin- 
uberfuhren, und dieselben werden im 12. Jahrh. so zahlreich, dass man schon von einem Proto-Bengali- 
Alphabet sprechen kann.” (BUHLER 1896, § 26, p. 57). 

12 Buhler 1896, § 21, p. 45; cf. table V, columns XVIII, XIX and table VI, column X. 

13 Buhler 1896, § 26, pp. 57-58. 

14 Banerji 1919, p. 2. 

15 Banerji 1919, pp. 3-4. 

16 Chakravarti 1938, p. 365. 
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Dani’s approach is somewhat different. He defines as “proto-regional scripts” 
those regional scripts that “grew out of the differences noticed in the period ending 
roughly in the eighth century A.D.” 17 Within the regional scripts of North India he 
examines further the writing style current in Eastern India, including here Bengal and 
Nepal. He maintains that with the rise of the Palas in the 8th century “certain tendencies” 
originated that led to the growth of the later Bengali script. Dam, however, refrains from 
acknowledging the existence of a distinct Proto-Bengali script in this early period. He 
bases his analysis on six specimens starting with the Susuniya rock inscription of Candra- 
varman (4th century) and ending with the Khalimpur plate of Dharmapaladeva (8th 
century), and eventually concludes that “[o]n the whole the style of writing in Bengal 
starts with certain peculiarities of its own, but later is gradually brought closer to that of 
the Middle Ganges Valley. Only a few letters point towards the modem Bengali, and as a 
whole proto-Bengali has not developed. In fact proto-Nagari invaded this region and it 
was long before its influence disappeared and a local style quite distinct from that of the 
Middle Ganges Valley was evolved.” 18 As for the formation of the Proto-Bengali script, 
Dam seems to indicate that it did not take place before the 10th century. 19 

In connection with the question of terminology the term “Proto-Bengali-cum- 
Proto-Maithili” also deserves to be mentioned. It was used by Roth while referring to the 
script of the undated palm-leaf MS of the Bhiksumvinaya discovered by Rahula SANKR- 
TYAYANA in Tibet in 1934. 20 In a similar way Hahn defines the script of the undated 
Nepalese MS of the Vrttamalastutivivrti (MS VMS) as “a variety of the so-called "Proto- 
Bengali-cum-Maithili M ”. 21 In Roth’s detailed description of the script used in his MS, 
however, it is not mentioned explicitly why he preferred precisely this cumbersome 
designation. As for the date of his MS, Roth comes to the conclusion that “[i]n view of 
the evidence supplied by a comparative study of Inscriptions and dated Manuscripts of the 
Pala-Sena age, we can state with confidence that our HS was written in the 11th (latest 
12th) century A.D. [,..].” 22 Thus this MS is attributed to the same period as for example 
the Deopara inscription of Vijayasena which Chakravarti in agreement with Banerji 
considers as showing “the further progress of the Proto-Bengali alphabet”. 23 


17 Dani 1963, p. 109. 

18 Dani 1963, p. 136. 

19 See Dani 1963, p. 110. 

20 See ROTH 1970, pp. xviii-xxvii. 

21 See Hahn 1993, p. 63; the reference to Roth’s description of the script clearly indicates that 
Hahn intended to write “Proto-Bengali-cum-Proto-Maithili” instead of “Proto-Bengali-cum-Maithili”. For 
a description of the MS VMS see Hahn 1993, p. 63; it was first mentioned in SSP, p. 140b, No. 5187, s. v. 
Vrttamalavyakhya. I am grateful to Prof. Michael Hahn (Marburg) for letting me use his copy of the MS 
(Reel No. in NGMPP: B 29/31) as well as his own transcript. 

22 Roth 1970, p. xxiv. 

23 Chakravarti 1938, p. 365; for the Deopara inscription see Kielhorn 1892, pp. 305-315. 
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From the above survey it becomes clear that most scholars use the term “Proto- 
Bengali” first of all when referring to inscriptions and MSS assigned to the end of the 
10th century and especially to those of the 11th century. The same term is also applied to 
the varieties of the Bengali script used in documents of later date, however in a more 
general way. Although it is acknowledged that from the 11th century onwards this Proto- 
Bengali script underwent changes, there is a tendency - especially in the writings of the 
Bengali scholars - to see already in the 12th century “the modem Bengali alphabet almost 
complete”. 24 The long period from the 12th to the 16th century is regarded as the time of 
“the final development of the Bengali alphabet”. 25 As for the last centuries before the 
introduction of the printing press in the 19th century Banerji notes briefly that the 
“completely developed alphabet has not changed at all”. 26 

The attempt to see in the late inscriptions and MSS as many letters as possible 
identical with the letters of the Modem Bengali script bears the risk of oversimplification. 
In order to reach a well-founded and justified conclusion about “the final development” 
of a script used within the span of more than five centuries one needs in the first place to 
have sufficient material for comparison. In other words, more inscriptions and MSS from 
the period in question need to be palaeographically studied. 

As for the current state of Indian palaeography, SALOMON is unfortunately quite 
right in noticing that the “documentation of the medieval and late premodem scripts is 
very sparse; a basic study of later Indian paleography is sorely needed.” 27 Despite the 
work already done, this situation holds tme also for the Bengali script. In the light of this 
it will be perhaps wiser and certainly more gratifying, before attempting a full-scale study 
of the script diachronically, to begin with a humbler task, namely a closer examination of 
the script modifications as found in each particular document, i. e., first to study each one 
synchronically. Only after collecting substantial material for comparative study will it 
become safe to make sound judgements about the later development of the Bengali script. 
Without the prerequisite of single studies of MSS and inscriptions any attempt to reach a 
conclusion about a script that has been used and remodeled for many centuries will be 
destined to be arbitrary, perhaps misleading and in any case untrustworthy. 


24 Chakravarti 1938, p. 366; cf. Banerji 1919, pp. 84-85. 

25 See Banerji 1919, pp. 87-112; Chakravarti 1938, pp. 366-388. 

26 Banerji 1919, p. 4; thus also Chakravarti 1938, p. 368. As the title of the book suggests, 
Fiona G. E. Ross ’ The Printed Bengali Character and its Evolution (Richmond 1999) published by Curzon 
Press could be useful to consult for the Bengali script used after the introduction of the printing press. 

27 Salomon 1998, p. 259. 
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Palaeographic Analysis 

The script-tables given below may be considered a step in the desired direction, insofar as 
they provide in systematic arrangement a substantial number of Bengali characters as 
attested in a single MS, i. e., the MS KA. The pitiful thing thereby is that the MS KA is 
undated. The most promising way to come to a reasonable and satisfactory conclusion for 
its most probable date is of course to compare the variety of the script used in it with the 
modifications of the Bengali script attested in other dated and undated documents. 
Obviously we should concentrate on material which is palaeographically most relevant to 
the MS KA. Even a cursory glance at the MS KA and other documents of the 11th-12th 
centuries written in the Proto-Bengali script will suffice to establish that the MS KA is 
without doubt of a more recent date, because of its obvious similarity with the Modem 
Bengali script. Therefore, to define the character and the approximate date of the script in 
the MS KA it will be necessary to compare it with the varieties of the same script as found 
in more recent inscriptions and MSS. 

From the limited number of MSS and specimens of MSS and inscriptions available 
to me a paper MS of Candldasa’s Srlkrsnaklrtana 28 (MS SKK) from the collection of the 
Bangiya Sahitya Parisad shows the greatest similarity with the MS KA. This MS was 
consulted by Banerji in his monograph, where also a very good easily legible facsimile 
of fol. 179b is added on Plate VIII. 29 The same MS was later taken into consideration by 
Chakravarti, who in his Figures VI-IX supplied examples of the basic letters as written 
in this and other MSS. The MS itself was discovered in 1909 by Basanta Ranjan Ray in 
the village of Kakilya near Balabisnupur in Bankura district, West Bengal. 30 It is 


28 The title of this poem is transliterated in various ways: Sri-Krisna-kirttan, Srl-Krsna-Klrttana, 
Krsna Klrttana, Krshna Kirttana. As a matter of fact, we cannot be certain about the authentic title of the 
work, Srikrsnakirtana being the title given to it by the discoverer of the MS, Basanta Ranjan Ray, who 
also edited and published the poem in 1916. More recently Klaiman prepared an annotated English 
translation of the same (see Klaiman 1984; cf. Das 1988, pp. 332-348). Since Candldasa’s work, being 
“the only surviving pre-Caitanya Vaishnava text in the Bengali language” and “the second oldest piece of 
literature in Bengali” (KLAIMAN 1984, pp. 11, 14), is extremely important both from a linguistic and a 
literary point of view, it has often been discussed by scholars (see CHATTERJI 1970, pp. 127-129, 
132-133; Ghosh 1948, pp. 38-42; Zbavitel 1976, pp. 135-136, 148-154; Klaiman 1984, pp. 1-22). 
Since the appearance of the editio princeps the text has repeatedly been published. 

29 The specimen of MS SKK in BANERJl’s monograph contains the end of Song 22 and the 
whole of Song 23 of the thirteenth chapter ( Vamsikhanda ) of the poem. For an English rendering of this 
passage see Klaiman 1984, p. 251. 

30 See Banerji 1919, p. viii; Ghosh 1948, p. 38; Zbavitel 1976, p. 148. Zbavitel mentions 
that Basanta Ranjan Ray himself gave the information about the discovery of the MS in the magazine of 
the Bangiya Sahitya Parisad. At the time of writing this paper I was unable to get access to this magazine. 
Klaiman, who has had access to a photocopy of the MS, describes it as follows: “about 200 intact pages 
of a single handwritten, cotton paper manuscript. The numbering of the intact pages indicates that the 
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regrettable that it is incomplete. Since the concluding colophon - which might have 
provided the date of writing - is missing, the date of the MS cannot be fixed with 
certainty. Nevertheless, the opinion in favour of assigning this MS to the 15th century or 
the early 16th century prevails. 31 Furthermore, the 15th century might be considered as the 
terminus a quo for the creation of the MS, insofar as the 15th century is accepted by the 
majority of scholars as the most probable time of composition of the Snkrsnakirtana 
itself. 32 As for the terminus ad quem , it can be determined with approximation only after 
comparing the MS SKK with other dated documents written in a similar variety of the 
Bengali script. To some extent such a palaeographic analysis concerning this MS has 
already been done by scholars like Banerji, Chakravarti and Mukherji. 33 In his 
arguments for placing the MS SKK in the 15th century CHAKRAVARTI compares it with 
two dated inscriptions from Barakar (District of Burdwan) and asserts that “on the style of 
the characters” this MS can be assigned to the date of the earlier of the two inscriptions, 
the one whose date corresponds to 18th February, 1461 AD. 34 


manuscript lacks two full pages at the beginning; scattered losses also occur in the middle, and an 
unknown number of leaves are missing at the end.” (KLAIMAN 1984, p. 17). KLAIMAN also informs us 
about the exact circumstances under which the MS has been discovered in a basket in someone’s cowshed. 

31 This dating seems to have already been supported by BANERJI, despite his ambiguous state¬ 
ments. At the beginning of his monograph he makes the observation that “the script makes it impossible 
to assign the ms. to any date later than the 14th century A.D.” (BANERJI 1919, p. 4), whereas towards the 
end of the book he claims that the MS is “certainly not later than the 15th century A. D.” (ibid., p. 89). 
Supposedly referring and reinterpreting BANERJI ’s first assumption, CHATTERJI mentions that the MS 
“belongs to the latter half of the 14th century” (CHATTERJI 1970, p. 128). This, however, seems quite 
improbable. More credit should be given to CHAKRAVARTI, who asserts that “on palaeographical grounds 
the Krshna Klrttana must be placed in the 15th century” (see CHAKRAVARTI 1938, p. 367). MUKHERJI sets 
1514 AD as the terminus ante quem for this MS (see MUKHERJI 1965, p. 85). 

32 The dating of this poem and the identity of its author have been for a long time a highly 
controversial matter (cf. ZBAVITEL 1976, pp. 148-149; KLAIMAN 1984, pp. 18-20 with further references). 

33 The script and date of the MS SKK have been discussed more than once in various publica¬ 
tions in Bengali. At the time of writing only one of these was available to me. I express my gratitude to 
Prof. Rahul Peter Das (Halle) who drew my attention to MuKHERJl’s palaeographic study (see MUKHERJI 
1965, pp. 61-96), further to Dr Ulrike Roesler (Marburg) who kindly made for me a photocopy of Mu¬ 
KHERJl’s book, and to Mr Tapas Mitra, MA (Marburg), for his help with the Bengali. 

34 See CHAKRAVARTI 1936, p. 21 (with an edition, translation and facsimile of the two inscrip¬ 
tions) and CHAKRAVARTI 1938, p. 367. The calculation of the dates of the two inscriptions has caused 
problems to previous scholars (see CHAKRAVARTI 1936, p. 21 with further references). According to my 
own calculation done with the help of JACOBI ’s tables (see JACOBI 1892, pp. 403 -460), the date of the first 
inscription dated Wednesday, the eighth of the bright half of the lunar month of Phalguna in the Saka year 
1383 corresponds to 18th February, 1461 AD. The Saka year given with the figures netra-vasu-tri-candra 
may be interpreted either as 1363 or as 1362. Practically this is not a crucial point, for the same correct 
date will be reached when one takes 1363 as the current northern year and 1362 as the expired northern 
year, thus both corresponding to 4561 KY. In the second inscription dated Wednesday, the seventh of the 
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It will be worth comparing the script of both inscriptions with the handwriting in 
the MS SKK and the MS KA. In addition the undated MSS of the Vrttamalastutivivrti 
(MS VMS) and the Caryagltikosa (MS CG) 35 , as well as the dated MS of the Bodhi- 
caryavatara (MS BC) 36 may also be occasionally taken into account. The changes in style 
of writing will become even more evident when we compare the letter forms with their 
varieties as found in the Proto-Bengali script of the older documents, as for example in the 
Cambridge MS No. 1699 of the Pancakara (MS P) written in 1198 AD, 37 on the one hand, 
and as used today in the Modem Bengali script, 38 on the other. For the purpose of 
comparison and chronological evaluation it is sufficient to analyse only some of the more 
reliable and useful test letters, which most clearly reveal the variations of these individual 


bright half of the lunar month of Margaslrsa in the Saka year 1468, the year should necessarily be 
interpreted as the current northern year, corresponding to 4646 KY. For this reason it seems more likely 
that in the first inscription too the current northern year was intended, i. e., Saka 1383. The date of the 
second inscription corresponds to 15th November, 1545 AD and not to 29th December, 1546 AD, as 
CHAKRAVARTI has claimed. I am very grateful to Ms Signe Kirde (Marburg) for providing me with a copy 
of CHAKRAVARTI ’s article and also to Dr Karl-Heinz Golzio (Bonn) for a valuable suggestion concerning 
the calculation of the dates of the inscriptions. 

35 This MS containing Munidatta’s commentary to the Caryagiti with the basic text quoted in 
it is easily available in a facsimile edition (see SEN 1977; see also the specimens of fols. 45b and 46a in 
MUKHERJI 1965). As for the probable date of the MS CG, MUKHERJI asserts at one place that this MS “in 
all probability was copied between 14th and 16th century” (MUKHERJI 1963, pp. 7-8), whereas at another 
place he is prone to assign it to the late 12th century (cf. MUKHERJI 1965, p. 96). SEN is of the more 
credible opinion that this MS “might have been copied in the late thirteenth or early fourteenth century 
A.D.” (Sen 1977, p. xviii). The MS was discovered by Haraprasada SASTRl in the Raj Darbar Library and 
is now preserved in the National Archives, Kathmandu (Nepal). For a description of the MS CG see s. v. 
Caryacaryatika in BSP 7.1, pp. 161-162, No. tr. 402-241 (here the script is erroneously identified as 
Newari); SSP, p. 46a, No. 1994; for more details see Sen 1977, pp. xv-xvii; about its language cf. 
CHATTERJI 1970, pp. 110-118; MUKHERJI 1963; Kverne 1977, pp. 3-4 (with further references); SEN 
1977, pp. xxv-xxxix. 

36 For a description of this MS see SASTRl 1917, pp. 21-22, No. 19, MS 8067. In BANERJl’s 
monograph photos of two pages of this MS from the collection of the Asiatic Society of Bengal (MS Ga 
8067) are included (see Banerji 1919, plates V-VI). According to the information presented there, the 
pages to be seen are “Fol. 65. obv.” and “Fol. 65, Rev.” However, from the reproduction, which is of poor 
quality and hardly legible, it can be established that plate V represents a page of a folio containing the text 
of Bodhicaryavatara 10.35b-43ab, whereas the next page certainly does not go on with Bodhicaryavatara 
10.43cd but contains the very end of the MS with the concluding colophon. It appears that the folios 
reproduced are 65a and 66b. As the colophon informs us, the MS was written at Venugrama (Burdwan 
District) in V. S. 1492 (1435 AD). It was found by Haraprasada SASTRl in Nepal (see Banerji 1919, p. 
90). Characters from the same MS are reproduced by CHAKRAVARTI in figures VI-IX, column VI (see 
CHAKRAVARTI 1938, pp. 373-375). 

37 See BENDALL 1883, pp. 188-190 and plate II.4 with a facsimile of part of fol. 5a; see also 
MUKHERJI 1965 with a reproduction of the whole folio. 

38 See Appendix II below on p. 75 with a chart of the Modem Bengali script. 
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letter forms as written by the various hands within a certain period of time. By establish¬ 
ing the preferences for one or the other letter form on the part of the scribes and after 
faking into account these peculiarities as a whole, we might be in a position to decide 
whether and to what extent these test letters reflect different stages and transitional periods 
in the development of the script. On palaeographic grounds it should eventually become 
possible to arrive at a probable range of dates for the writing of the MS KA. 

While undertaking such palaeographic analysis based on a number of different 
MSS and inscriptions written by different hands, it is necessary to consider several 
important additional factors. Thus, for example, the variation in the writing of a certain 
letter form is usually and at least to some extent due to the idiosyncrasy and mannerism of 
a particular scribe. In other words, some of the differences may be simply due to the 
scribe himself and the circumstances under which he worked. This amounts to saying that 
jestablished contrasts among letter forms must not necessarily be explained by chronolo¬ 
gical differences, and that a certain period of time for stylistic variations within the script 
of the same chronological stage should be allowed. Another factor is the kind of material 
and tools used in the writing process. Since we are going to analyse both MSS and 
inscriptions, it is particularly important to mention the basic rule that the form of writing 
in inscriptions tends to be more conservative than the handwriting in MSS. Or as 
SALOMON has pointed out, “graphic innovations tend to appear first in handwritten 
documents and only gradually make their way into epigraphic use thereafter”. 39 

With this in mind we can proceed to the analysis of the letters which reveal most 
significant formal changes. Since the two Barakar inscriptions of 1461 AD (BAR I) and 
1545 AD (BAR II) are quite short and because a facsimile of only a single page of the MS 
SKK is available to me, it will not be possible to analyse each test letter to the full extent. 
Despite these limitations, the material will be enough to demonstrate at least some of the 
more significant similarities and distinctions among the letters in question. 

I 

The first letter worth to be examined is the initial /. Although this letter does not 
occur in the two inscriptions, it is important to compare the letter forms as found in the 
MSS. The initial i of the MS KA (and the MS SKK ( ^ , as in gailaf {) is almost 
identical. Characteristic of this form is that the lower diagonal line is detached from the 
main body of the letter and not connected to it, as in the Modem Bengali script ( ^). The 
letter form found both in the early and late Proto-Bengali writing is clearly distinct (cf. & 
in the MS P). 41 In the MS CG and the MS VMS a further developed variety of the letter 


39 Salomon 1999, p. 119. 

40 See Banerji 1919, plate VIII, lines 1 and 7. 

41 See Bendall 1883, plate II.4, line 2; Chakravarti 1938, p. 369, figure II, columns I-XII. 
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form can be observed. The gradual unfolding and elongation of the main body of the letter 
may be regarded as a feature of the early Old Bengali script (& in the MS CG 42 and $ in 
the MS VMS, as in iti 43 ). As for the variety in the MS KA and the MS SKK, it can be 
classified as a transitional, late Old Bengali letter. 44 


I 

The initial f is much more rarely found in the documents. In the MS KA there are 
two varieties. The first (\j) is the same or almost the same as the initial i (^), the only 
distinction being possibly the form of the stroke over the top line - in the case of f it is a 
more or less straight line, whereas in the case of i it tends to be slightly curved. The rarity 
of f does not permit to decide whether the form of the line may be considered a distinctive 
feature. According to Chakravarti the initial i and f in the MS BC are not differen¬ 
tiated, 45 but in the older documents, as for example in the MS P, the initial l is distin¬ 
guished from i by means of a short straight line placed under the main body of the letter 
( 0 ). 46 The same principle was followed by the scribe of the MS VMS ( , as in Isa) 41 

whereas in the MS CG the length of the vowel is perhaps indicated by attaching a non¬ 
initial i to the initial i ( ) 48 or else the initial i is used indistinguishably. 49 The second 

variety of l found in the MS KA (^) is the one also used in the MS SKK ( ^ ), 50 which 
is identical with the modem letter form (^). The concurrent use of both varieties in the 
MS KA points towards a transitional period in which the old indistinguishable use of i and 
f was in the process of being given up and a new distinct letter form for z, namely the 
Modem Bengali one, was being introduced. If this conclusion is correct, it may imply an 
earlier date for the writing in the MS KA as compared with the MS SKK. 


42 SEN 1977, p. xxiii, column la; cf. lui , ibid., p. 2, fol. lb, line 3. 

43 See the MS VMS, fol. lb, line 3. 

44 Judging from the two examples of initial i in fol. 179a (lines 1 and 7), it is difficult to agree 
that the MS SKK shows the “fully developed form” of the letter (cf. BANERJI 1919, p. 89; CHAKRAVARTI 
1938, p. 376; Sen 1977, p. xxiii, column Ila). Meanwhile it may be noticed that the character given in 
Chakravarti’ s figure VI, column VII does not correspond to the specimen in Banerji ’s plate VIII. 

45 Cf. Chakravarti 1938, p. 373, figure VI, column VI. 

46 See Bendall 1883, plate II.4, line 2. 

47 See the MS VMS, fol. 8a, line 6. 

48 See SEN 1977, pp. xviii-xix; cf. payai[sai], ibid., p. 21, fol. 11a, line 3; sol, ibid., p. 46, fol. 
23b, line 1. 

49 Cf. biharijjai , Sen 1977, p. 35, fol. 18a, line 1; idrsi , ibid., p. 57, fol. 29a, line 2; idrsa° , ibid., 
p. 109, fol. 59a, line 4. 

50 Sen 1977, p. xxiii, column Ila; cf. Chakravarti 1938, p. 373, figure VI, column VII. It will 
be interesting to see whether this second variety of initial i is used consistently in the MS SKK. 
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U 

In the case of the initial u it is important to note that in both the MS KA (45 ) and 
the MS SKK ( 5 ) 51 the letter form without the curved stroke above the top line is used. 
Provided that CHAKRAVARTI has correctly deciphered the word uccaih in the BAR I, one 
can say the same of the BAR I too (cf. 3 ). 52 This is in any case the practice in the Proto- 
Bengali (cf. r in the MS P) 53 and the early Old Bengali script (cf. § in the MS VMS, as 
in upadisanti , 54 and S’ in the MS CG 55 ). As far as the main body of the letter in the MS 
KA and the MS SKK is concerned, it is identical with the letter used in the Modem 
Bengali script {%) and already more or less differentiated from the varieties in the older 
MSS. It must be added here that a variety of the initial u with a curved stroke appears 
already in the MS BC of 1435 AD, 56 which shows that in the 15th century the transition 
to the letter form as written in the Modem Bengali script may have already begun. 57 This 
can indicate that the MS KA and the MS SKK cannot be much later than the 15th century. 

U 

As in the case of w, the initial u in the MS SKK is also written without a curved 
stroke above the top line ( ^ ) 58 , as opposed to the Modem Bengali form with a curve 
(). In the MS KA (fol. 25a 1 ) the word urjasvi (KA 2.275c) is written with an initial 
letter which is identical with the initial u. This is either a scribal error or, less probably, 
the scribe did not distinguish between initial u and w, to some extent similar to the case of 
initial i and L In the Proto Bengali and the early Old Bengali script the length of the vowel 
is indicated by a curve attached to the bottom of the initial u(<§ in the MS P 59 , § in the 
MS VMS, as in urddhvam , 60 and § in the MS CG 61 ). 


51 Sen 1977, p. xxiii, column Ha. 

52 See CHAKRAVARTI 1936, pp. 22, 24 and plate 4, line 11. After the initial u (or ta and more 
unlikely da or bha) there is a ligature which does not look like ccha but rather like rttu or hu. The letter 
thereafter resembles more a ca and less a ya (cf. ci 9 as in ruciram, line 4; ya , as in priya 0 , line 10). 

53 See Bendall 1883, plate II.4, line 2; Chakravarti 1938, p. 369, figure II, columns I-XII. 

54 See the MS VMS, fol. lb, line 3. 

55 SEN 1977, p. xxiii, column la; cf. edieu , ibid., p. 2, fol. lb, line 3. 

56 Cf. Banerji 1919, p. 90 and ucca, ibid., plate VI, line 1; CHAKRAVARTI 1938, p. 373, figure 
VI, column VI. 

57 However, according to SEN the curved strokes, or “pig-tails” as he puts it, have been attached 
to the initial u and u probably much later. SEN assumes that this remodelling is “a very late phenomenon, 
taking shape in the late 18th century” (SEN 1977, p. xix). 

58 Cf. Chakravarti 1938, p. 373, figure VI, column VII; Sen 1977, p. xxiii, column Ha. 

59 See Bendall 1883, plate II.4, line 2. 

60 See the MS VMS, fol. 28a, line 6. 

61 Sen 1977, p. xxiii, column la; cf. kiu , ibid., p. 35, fol. 18a, line 5. 
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E 

The initial e has been a fairly conservative letter and its general appearance has not 
changed much through the ages. 62 Nonetheless, the slight variations in the form of this 
letter deserve some attention. It can be observed that in the Proto Bengali script the 
straight or slightly curved sloping line at the top has a point at its left end and the junction 
with the base line is usually angular and not rounded (cf. *7 in the MS P). 63 A cursive 
modification with a rounded top appears in the MS VMS (cf. ^ and ^, as in evaf 4 and 
the MS CG (). 65 In the MS KA the upper line is more or less straight and ends with a 
very distinct ornamental hook with the opening towards the base line. The top is still more 
angular than rounded and reminds one of the proto-form. The letter is not written 
uniformly, however, and variations are to be observed (cf. and 3). In the MS SKK 
the whole upper element of the letter is written circular (^ , as in ebe ). 66 The rounded top 
is also characteristic of the Modem Bengali form (^ ). 


AI 

The initial ai occurs quite rarely but is nonetheless very significant as a test letter. 
In most documents, where it can be found at all, both in old and more recent ones, it is 
distinguished from the initial e by means of a curved stroke added to the top of the initial 
e (cf.^ in the MS P). 67 This is also approximately the case with the Modem Bengali letter 
( ^ ). A closer analysis is required, however, to decide whether the modem form simply 
represents an ornamental modification of the older one or whether it should better be 
associated with another cognate form. The uncertainty is aroused by the observation that 
in the MS KA a peculiar more complex variety is found which may stand in closer 
relation to the Modem Bengali type. On the right of the main body of the letter a vertical 
straight line of the same length as the base line is added and both are connected by a short 
diagonal running from the upper part of the vertical towards the middle of the base line. 
The marker of the initial ai , namely the curved stoke, is then added to the vertical line 
(5ft). Of great importance is the fact that a similar peculiar form of initial ai with a 
vertical line on the right of the main body of the letter is also found in the BAR I (, as 
in aisam ). 68 In the inscriptional letter form, however, the vertical straight line is shorter 


62 Cf. Banerji 1919, pp. 91-92; Chakravarti 1938, p. 377. 

63 See Bendall 1883, plate II.4, line 2; Chakravarti 1938, p. 369, figure II, columns IX, XI 
and p. 373, figure VI, columns I-III. 

64 See the MS VMS, fol. 29b, line 6 and fol. 7a, line 5, respectively. 

65 SEN 1977, p. xxiii, column la; cf. cie , ibid., p. 2, fol. lb, line 2. 

66 See Banerji 1919, plate VIII, line 4. 

67 See Bendall 1883, plate II.4, line 2. 

68 See Chakravarti 1936, pp. 22, 24 and plate 4, lines 6-7. 
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than the base line and the connection between them is achieved by means of a diagonal 
which runs from a little above the middle of the base line towards the lower end of the 
vertical. As it appears, in handwriting the diagonal and the vertical together with the 
curved stroke above it must have been written with a single movement of the hand. The 
initial ai in the BAR I can be regarded, therefore, as a cursivized modification of the type 
with a vertical. Another feature of the inscriptional variety is its curved top. In this 
connection attention should be paid to the form of the initial ai with a vertical as found in 
the Nepalese MS of the Amarakosa (MS AK) which was consulted by Rajbanshi. 69 There 
the main body appears to be of the angular type such as in the MS KA, however the 
diagonal and the vertical with the curved stroke above it are written cursively so that in 
this respect the letter resembles rather the inscriptional variety ). In view of the fact 
that a cursive variety of the initial ai with a vertical appears in the BAR I of 1461 AD, it 
can be assumed that around the middle of the 15th century at the latest the variety of the 
initial ai seen in the MS KA must have already been in use. As for the letter form in the 
Modem Bengali script, it seems now conceivable that it represents the result of a cursive 
reduction of the type with a vertical, where the vertical has gradually been reduced until 
it finally disappeared altogether and only the curved stroke remained. 

AU 

The initial au also deserves attention, especially because the analysis of the forms 
of this letter might help to explain better the situation with the initial ai discussed above. 
In the documents from the 12th century onwards two forms appear which may be 
considered subvarieties of a common type. The first subvariety consists of the initial o 
with a curved stroke added to the upper part of the main body on its right side, in a similar 
manner as the variety of the initial ai without a vertical is achieved by extending the initial 
e. This form of au can already be seen in the oldest dated inscriptions 70 and is met with 
here and there in the later documents. 71 The Modem Bengali letter form (^ ) resembles 
more this old subvariety. However, similarly to the initial ai the Modem Bengali initial au 
might also not be a direct descendant of the old form. This hypothesis is fostered by the 
fact that a more complex variety of initial au does indeed occur in various documents, 72 as 
for example in the MS P of 1198 AD (^) ). 73 In the MS P the form of the initial o is 
extended on its right side by a vertical straight line of the full length of the main body of 
the letter and both are connected by a short line slightly slanted. The curved stroke is 


69 See Rajbanshi 1974, p. 115, plate 104. 

70 Cf. BUHLER 1896, table VI, line 14. 

71 Cf. CHAKRAVARTI 1938, p. 369, figure II, column X and p. 373, figure VII, column VIII. 

72 Cf. CHAKRAVARTI 1938, p. 369, figure II, column XI and p. 373, figure VI, column III. 

73 See BENDALL 1883, plate II.4, line 2. 
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added to the vertical line. This is the second subvariety of the initial au. Significantly, the 
initial au found in the MS KA ) is almost identical to the second subvariety. An 
important example is found in the MS AK where a cursivized form of the second 
subvariety appears ( ^ ). 74 As in the case of the initial ai in this MS, the short connecting 
line, the vertical and the curved stroke are written cursively. The vertical had thereby 
become shorter, though at least in this particular case less so as with the initial ai. Even 
shorter but still recognizable is the vertical of the initial au in the MS VMS ( , as in 

aunadikah , cf. ^, as in aupacchanda[sika]° ), 75 whereas in the MS CG no initial au seems 
to appear. 76 In view of the cursive form of the second subvariety it is tempting to assume 
that the Modem Bengali type of the initial au is the result of a further cursive reduction 
whereby the vertical was completely eliminated. 

It seems justified to suppose that there was a kind of relationship in the develop¬ 
ment of the initial e and ai, on the one hand, and the initial o and au, on the other. The 
material for comparison available to me is quite limited to make far-reaching conclusions. 
Despite this, however, with regard to the documents dating from the end of the 12th 
century onwards it will not perhaps be incorrect to differentiate three stages in the 
development of the initial e, ai, o and au. First, at the end of the 12th century the variety 
without a vertical for the initial ai , cf. the initial e<l) and the variety with a vertical 
for the initial au , cf. the initial o ^ ) were in vogue. 77 This may be considered as 
characteristic of the late Proto-Bengali script. Second, in the following centuries the initial 
ai analogically has also been furnished with a vertical. Thus, two pairs of analogically 
written letters have been achieved. This is exactly the situation with the Old Bengali script 
in the MS KA (cf. e and 5jl ai, <3 o and ^51 au)™ In the same period or perhaps only 
towards its end cursive forms of these letters such as in the MS AK (cf. e and^ ai , \3 
o and ^ au) underwent further changes and the vertical, especially the one of initial ai. 


74 See Rajbanshi 1974, plate 102. 

75 See the MS VMS, fol. 5a, line 6 and fol. 38b, line 4, respectively. 

76 It may be mentioned here that Sen notes a peculiar form of initial o (gf) in the MS CG (see 
Sen 1977, p. xix and p. xxiii, column la). The only place where I found it to appear is in song 4 (< odiane , 
see SEN 1977, p. 14, fol. 7b, line 4). Can it be that the scribe wrote audianel 

77 As for the form of the letter with a vertical for initial au , there seems to be some evidence 
suggesting that this form itself results from an ornamental elaboration of a still older form without a 
vertical which resembles the modem type. The curved stroke of this older form added directly to the main 
body of the letter may have been prolonged downwards which eventually turned into a vertical with a 
curved stroke above it (cf. CHAKRAVARTI 1938, p. 369, figure II, columns X and XI). The last step which 
may have led to the letter form, as we find it in the MS P, would have been the addition of the short 
connecting line between the main body and the vertical. However, more material needs to be consulted in 
order to prove the plausibility of this supposition. 

78 Attention should be paid to the fact that this pattern is found in the Modem Oriya script (cf. 
XJ e and 'St ai , G o and 3 au). 
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became shorter and shorter. In the third and last stage of the development of the initial ai 
and au the vertical was completely eliminated and only a more elaborated curved stroke 
added to the main body of the two letters remained. The result of this development is now 
witnessed in the Modem Bengali script (cf. ^ e and dJ ai, ^ o and ^ au). 19 On the basis of 
the available material it is difficult to precisely define these three stages chronologically. 
On the evidence of the MS P the first stage can be assigned to the end of the 12th century 
and the beginning of the 13th century. However, it is not possible to say when exactly the 
initial ai with a vertical was introduced and regularly written in that way. Nor is it fully 
clear what transitional forms were used. 80 There is more evidence for the end of the 
second stage of the development. The cursive variety of ai in the BAR I of 1461 AD 
indicates that around the middle of the 15th century the cursive writing of this letter had 
already been in practice. For this reason it can be supposed that the initials ai and au 
without a vertical have (re)appeared sometime in the second half of the 15th century and 
around the beginning of the 16th century. 81 The palaeographic analysis of the various 
forms of the initial ai and au , therefore, furnishes further evidence that the MS KA was 
most probably written not later than the 15th century. 


GA 

Ga is not very reliable as a test letter but nevertheless worth mentioning. The 
variety of ga in the MS KA has a comparatively archaic appearance ( *1 ). 82 It is quite 
angular, both the right and the left limb being connected to the top line at right angles. 
The top line itself is either slightly curved in the middle or straight. The left limb is 
usually only slightly curved in its lower part, whereas the rest of it is, with a few 
exceptions, a vertical line parallel to the right limb. The letter form found in the BAR I 
(*i , as in gunitef 3 is quite similar. In comparison, the variety in the MS SKK (51, as in 


79 This is also the case with the Maithili script of modem times (sQe and ai, 3 o and 3> au\ 
see Ojha 1971, plate LXXVIII). For a specimen of Maithili writing from the end of the 19th century see 
Grierson 1903, pp. 56-58. With the exception of some sporadic attempts at its revival the Maithili script 
has ceased to be used nowadays. In 1997 a book by Visvanatha Jha entitled Mithilaksara abhyasa pustaka 
(Book for practising Maithili script) was published in Darabhanga by the Akhila Bharatiya Maithili 
Sahitya Parisad (reference from Dr Vinod Mishra; unfortunately I have not had access to the publication). 

80 It is possible that a similar intermediate letter form like the initial ai in the MS AK was used 
at the end of the first and the beginning of the second stage as well as at the end of the second and the 
beginning of the third stage! 

81 Cf. Chakravarti 1938, p. 373, figures VI-VII, column VIII; the initial ai and au without 
a vertical are used in a MS of Raghunandana’s Dharmapujavidhi , which Chakravarti assigns to the 
middle of the 16th century (ibid., pp. 367-368). 

82 Cf. Chakravarti 1938, p. 370, figure III, columns I-XII; p. 373, figure VII, columns I-VI. 

83 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 4, line 2. 
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°gane) u looks more like the letter used in the Modem Bengali script ( ). As far as the 

right limb and the connection with the top line are concerned, the character in the MS 
SKK is hardly to be distinguished from the letter in the MS KA, however the left limb 
already underwent remodelling. The point of junction with the top line is clearly rounded 
as in the modem type, and the left limb commences diagonally inwards and then ends 
with a big curve outwards. A similar cursive variety is found in the BAR II ( ($| , as in 
mar gage)* 5 


CA 

Ca is also a letter which may be considered to be conservative as far as its general 
appearance is concerned. 86 It is useful to consider it, however, since in the late 
development of the Bengali script ca has undergone some evident changes and their 
analysis may supply further arguments for the dating of the MS KA. The letter forms 
found in the MS KA and the MS SKK are very similar. One can speak of two varieties 
both of which are found in both MSS. In the two varieties the base line commences from 
the left extremity of the top line at sharp angle to it, mns at first to the right and then with 
a big curve turns to the left. In the first variety a straight or a slightly inward curved line 
forms a sharp angle at the junction with the lower end of the base line and, mnning 
diagonally, touches the base line in the middle or a little above it ( S in the MS KA, 5 in 
the MS SKK, as in candidalsa])* 1 This variety resembles the Proto Bengali letter (cf. 3T 
in the MS P, as in vairocanamf 8 and still more the one used in the early Old Bengali 
script (cf. S in the MS CG, as in cancala , 89 and 3* in the MS VMS, as in ca 90 ). The 
second variety is only slightly different, insofar as it has a curve instead of the sharp angle 
at the junction ('S in the MS KA, 5 in the MS SKK, as in bacana ). 91 In the BAR I a 
peculiar form of ca is found, which is comparable to the second rounded variety in the 
MS KA and the MS SKK. There the base line is a straight vertical commencing from the 
right of the top line. At the bottom it makes a big curve and then with a straight or slightly 
curved line running diagonally the top line is reached at the point of junction with the base 


84 See Banerji 1919, plate VIII, line 1. 

85 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 5, lines 15-16. 

86 See Banerji 1919, pp. 95-96; cf. Chakravarti 1938, pp. 379-380, see also p. 370, 
columns I-XII and p. 373, figure VII, columns I-VIII. 

87 See Banerji 1919, plate VIII, line 7. 

88 See Bendall 1883, plate II.4, line 3; cf. however Buhler 1896, plate VI, column X, line 20. 

89 See Sen 1977, p. 2, fol. lb, line 2. 

90 See the MS VMS, fol. 2a, line 2. 

91 See Banerji 1919, plate VIII, line 2; cf. bacana , ibid., line 3. 
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line ( , as in °candra°\ cf. J, as in ruciram). 92 The rounded variety had taken predomi¬ 

nance and during the 16th century the letter underwent final remodelling. This is indicated 
by the letter form found in the BAR II of 1545 AD, where the left limb had become a 
straight vertical ("5” , as in °canda°)P In other words the letter was rotated to the right 
with the centre of rotation being the junction at the top line. 94 As for “the conversion of 
the left limb into a vertical straight line” and the establishment of the Modem Bengali 
type ( T> ), Banerji points out that this is “an event which happened sometime after the 
15th century A. D.” 95 From the above it follows that the MS KA could have hardly been 
written after the end of the 15th century. 


JA 

An interesting observation may be made about the letter forms of ja found in the 
MS KA. In this MS two varieties are to be seen, the first one with a short right limb ( gj 
ja) and the second one with an extended right limb ("gi ja ). The point of interest thereby 
is that in the MS KA a particular distribution of the two varieties can be recognized. This 
distribution depends on the immediate surrounding in which j occurs. Statistically the 
unextended form prevails and this is because certain restrictions are imposed upon the 
usage of the extended form. The extended form, namely, is not used when after it a 
dirghamatra or a prsthamatra (of the diacritical vowel of the next syllable) follows, nor 
when a prsthamatra (of the diacritical vowel following j) precedes, nor when it is part of 
a conjunct. When a visarga follows both letter forms are found to be written. Both the 
unextended and the extended forms seem to be in use also in the MS SKK, however from 
the material accessible to me I cannot recognize whether there ate definite mles of 
distribution. The unextended form is certainly to be seen on fol. 179b ( g , as in jagan- 
natha ) 96 in a surrounding which in the MS KA would have presupposed the use of the 
extended form. Judging from CHAKRAVARTl’s article, the extended, “fully developed” 
form of ja must also appear in the MS SKK. 97 The extended form of ja found in the BAR 
II (>S\, as in janmana ) 98 can be regarded as a cursive modification of the one used in the 
MS KA. Common to all these letter forms is that the right limb does not touch the top line 
at the junction with the base line, as is the case with the Modem Bengali type ( W), but 


92 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 4, lines 2 and 4. 

93 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 5, line 2. 

94 Chakravarti asserts that the MS of the Dharmapujavidhi has the modem form of the letter 
(see Chakravarti 1938 p. 380, cf. p. 373, figure VII, column VIII). 

95 Banerji 1919, p. 96. 

96 See Banerji 1919, plate VIII, line 6. 

97 See Chakravarti 1938, p. 380; cf. p. 370, figure VII, column VII. 

98 See Chakravarti 1936, p. 25 and plate 6, line 28. 
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commences as a horizontal line from the upper part of the base line. As for the Modem 
Bengali letter, Banerji asserts that its “full development [...] was completed after the 15th 
century A. D.” 99 

TA 

The main body of ta in the MS KA consists of two semi-circles and a top stroke 
connected to the upper end of the upper semi-circle (^). Except for the top stroke this 
letter is more or less identical with the one found in the early Old Bengali script (cf. in 
the MS VMS, as in vikata°, m and in the MS CG 101 ). Judging from the character as 
reproduced by CHAKRAVARTI and Sen, in the MS SICK the upper semi-circle of ta had 
almost completely disappeared and a straight base line had begun to evolve (1? ). 102 This 
variety can be regarded as a transitional premodem form. In the Modem Bengali script the 
letter has a completely straight base line which is curved only at the bottom and ends with 
a hook (t;). Since both the archaic letter with the semi-circles and a variety with a more 
or less straight base line seem to appear in the MS BC of 1435 AD, 103 it may be assumed 
that the straightening which has eventually led to the Modem Bengali form may have 
already begun in the 15th century. 104 This in turn may indicate that the MS KA with its 
older variety of ta was written before the end of the 15th century, whereas the MS SKK 
with its premodem form may have to be assigned to a date later than the MS KA. 

NA 

Na is a very important test letter. Two varieties of na , an archaic and a premodem 
one, can be seen in the MS KA. In addition, perhaps a third transitional form should be 
differentiated. One comes across the first in the overwhelming number of cases. It consists 
of a base line with two semi-circular curves attached at the top of its left side and opened 
towards the bottom (<7 ). This letter form, which indeed “resembles the modem Bengali 
letter la minus the top stroke”, 105 can be found already in documents of the 11th and 12th 
centuries, if not earlier, and has been in use at least until the 15th century. 106 Similar 


99 Banerji 1919, p. 98. 

100 See the MS VMS, fol. lb, line 4. 

101 Sen 1977, p. xxiii, column lb; cf .pata°, ibid., p. 2, fol. lb, line 4. 

102 Sen 1977, p. xxiii, column lib; cf. CHAKRAVARTI 1938, p. 374, figure VIII, column VII. 

103 Cf. °kutumbika° , BANERJI 1919, plate VI, line 1; see also CHAKRAVARTI 1938, p. 381 and p. 
374, figure VIII, columns VI and VIII. 

104 Cf. Banerji 1919, p. 99. 

105 Banerji 1919, p. 101. 

106 See CHAKRAVARTI 1938, p. 371, figure IV, columns VII-XII and p. 374, figure VIII, 
columns I-VI. 



Tables of the Old Bengali Script 


47 


modifications appear also in the MS VMS ( H , as in °pdnna°) m and the MS CG ( d ). 108 
The same letter form seems to have been used uniformly in the MS BC of 1435 AD. 109 A 
very similar form is seen in the BAR I of 1461 AD ( rt, as in phalgune). UQ The second 
variety of na found in the MS KA resembles the Modem Bengali form (), however the 
left limb is longer and not very rounded ( <1 ). For this reason the second variety found in 
the MS KA may be regarded as a premodem letter form. This variety appears only six 
times in the MS containing the first chapter of the Kavyadarsa. It is interesting that both 
varieties are used simultaneously in the conjunct nna ( ?{ ) and sometimes in rnna ( sg 
besides tig* ). In three further cases a letter form appears which might be considered as 
being transitional, insofar as the openings of the two semi-circles can still be recognized, 
however the upper border of the left limb gives the impression of only one curve (cf. <7, d 
and £2 ). A peculiar form of na is found in the MS SKK. Its left limb is formed by a single 
distinct curve with a bisecting diagonal line in it ( *1, as in gane)} n In fol. 179b of the 
MS SKK Banerji claims to see two forms of na , a transitional form with a bisecting 
vertical and a final form with the cross-bar eliminated. 112 However, I do not see any 
difference, the examples of na in this folio appear to me to have the same form as the one 
given above. In terms of chronology the following can be concluded. The different letter 
forms of na occurring in the MS KA indicate that this MS was written at the beginning of 
a transitional period which eventually ended with the establishment of the rounded 
Modem Bengali letter. On the evidence of the BAR I one may suppose that around the 
middle of the 15th century this transition had not yet occurred or it had just begun to take 
place. The transformation must have been made slowly and through intermediate stages. 
The rounded letter with the cross-bar in the MS SKK bears clearer similarities to the 
Modem Bengali letter and this may indicate that the MS SKK was written a few decades 
after the MS KA. 


DA 

In the MS KA the precursor of the Modem Bengali da is used. The main body of 
the letter is formed by two limbs connected at a sharp angle, the left limb being a straight 


107 See the MS VMS, fol. lb, line 1. 

108 Sen 1977, p. xxiii, column lb; cf. bhanai , ibid., p. 2, fol. lb, line 3. 

109 Cf. gaganad , Banerji 1919, plate V, line 2 and karunavista , ibid., line 4; see also CHAKRA- 
VARTI 1938, p. 374, figure VIII, column VI. 

110 See Chakra VARTI 1936, p. 24 and plate 4, line 6; see also gunite , ibid., line 2. In the BAR 
II the letter form of na is used both for na and na. 

111 See Banerji 1919, plate VIII, line 1; cf. sunaha , ibid., lines 1, 3 (twice), and karane , ibid., 

lines 2, 4. 


112 See Banerji 1919, p. 101. 
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inclined line and the right one a vertical straight line slightly curved to the right at its 
lower end. A short diagonal line commencing from the left end of the top line connects it 
to the left limb (X). The thickening at the lower end of the left limb shows that the whole 
letter was written in a single stroke starting with the connecting line. This letter form may 
be regarded as characteristic of the late Old Bengali script. In the MS SKK a very similar 
form is used ( X , as in candida[sa]) U3, together with a more cursive variety of the same 
with a distinct loop ( X , as in candidasa). UA In this connection it should be mentioned 
that the scribe of the MS SKK reveals in general a clear predilection for writing more 
circular forms and loops. The modifications of da in the BAR I ( , as in devakulam) ns 

and the BAR II ( X , as in sivapade) ue are almost identical to the zigzag form of the 
Modem Bengali type (X). The MS BC has a letter form identical to the one in the BAR 
I. 117 This indicates that the zigzag form had already been in use in the first half of the 15th 
century. As for the chronological evaluation of the letter form in the MS KA it is 
important to observe that besides the regularly used form of da, the older form “with the 
curved back” (cf. Zj in the MS P, as in devmam) m still occurs in particular conjuncts. 
One otherwise comes across this form in the documents until the end the 13th century, 119 
but it was probably still in regular use in the 14th century too. In a few other conjuncts the 
modem zigzag form appears (cf. 2* nda , 25 bda, but X dra, X dva). It becomes evident, 
therefore, that when the MS KA was written the older form of da had not yet been given 
up completely, the modem form having been introduced only in some particular 
conjuncts, whereas in the rest of the cases the transitional premodem form was used. It is 
interesting to notice in this context the letter forms used in the MS VMS and the MS CG. 
In the MS VMS the letter with the curved back still predominates (^, as in adau ), but in 
a few rare cases an early variety of the zigzag form may also be recognized, especially in 
the conjunct nda ( ^ , as in svacchando). m In the MS CG, on the other hand, a letter 
much resembling the zigzag form is usually used (G ), 121 however the old variety with the 
curved back appears as well. 122 This may indicate that the MS CG is posterior to the MS 


113 See Banerji 1919, plate VIII, line 7. 

114 See Banerji 1919, plate VIII, line 1; Chakravarti 1938, p. 374, figure VIII, column VII. 

115 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 4, line 7. 

116 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 5, line 21. 

117 Cf. nisldatu, BANERJI 1919, plate V, line 1; gaganad api , °dehibhih, ibid., line 2; devo, ibid., 
line 3; °adayah , ibid., line 4; cf. CHAKRAVARTI 1938, p. 374, figure VIII, column VI. 

118 See BENDALL 1883, plate II.4, line 2. 

119 Cf. Chakravarti 1938, p. 371, figure IV, columns I-XII; p. 374, figure VIII, columns I-V. 

120 See the MS VMS, fol. lb, line 2 (both characters to be seen here). 

121 SEN 1977, p. xxiv, column la; cf. 0 asvada° , ibid., p. 2, fol. lb, line 1. 

122 Cf. chandaka , SEN 1977, p. 2, fol. lb, line 3; deta, ibid., p. 12, fol. 6b, line 1. 
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VMS. It is now not difficult to see how the transitional form has evolved from the older 
form, namely, by straightening the curved back and transforming the line connecting the 
rnam body of the letter to the top line. Relying on the evidence of the dated documents, it 
can be concluded that the letter forms of da in the MS KA seem to indicate that, on the 
one hand, this MS can have hardly been written earlier than the 14th century, since up to 
this time the older form of da had been in use in most of the documents. On the other 
hand, it cannot have been written long after the middle of the 15th century, as the dated 
inscriptions and MSS of that time show the universal use of the completed zigzag form. 

PA 

Pa underwent its most significant changes in the early development of the script, 
whereas in the later stages it has only insignificantly been modified and refined. In the 
early Proto Bengali script the letter was quite voluminous and quadrangular. 123 Apparently 
already during the 12th century a letter form with a smaller head had begun to appear here 
and there, although at this stage the head still touched the base line at two points, at its 
upper extremity and somewhat above its lower extremity (cf. ?7 in the MS P, as in 
pavargge , and ^ , as in prahara°). m An important change can be observed in the MS 
VMS and the MS CG. The head had become still smaller and touches the base line only 
at one point at its upper extremity or slightly underneath it (cf. Pf in the MS VMS, as in 
pratipipadayisur, 25 in the MS CG 126 ). This modification must have been introduced 
sometime during the 13th and 14th centuries and may be regarded as an innovation of the 
early Old Bengali script. In any case, already in the first half of the 15th century this 
hatchet-like letter form of pa was in regular use, as for example in the MS BC of 1435 
AD. 127 A refined modification of the same letter with fine curvature is to be found in the 
BAR I of 1461 AD ( V(, as in pakse) 9 m whereas in the BAR II the head of the letter has 
a clear-cut triangular form (\7i, as in nrpate ). 129 The same letter form in the BAR I is also 
used in the MS KA ( ^7 ) and the MS SKK (, as in apamana). m The Modem Bengali 
type is hardly different ( ). 


123 Cf. Chakravarti 1938, p. 371, figure IV, columns I-XI. 

124 See Bendall 1883, plate II.4, lines 1, 5; cf. Chakra varti 1938, p. 371, figure IV, column 
XII and p. 374, figure VIII, columns I-III. 

125 See the MS VMS, fol. lb, line 2. 

126 SEN 1977, p. xxiv, column la; cf. °pahkaja °, ibid., p. 2, fol. lb, line 1. 

127 Cf .patha°, BANERJI 1919, plate V, line 5; see also CHAKRAVARTl 1938, p. 374, figure VIII, 
column VI. 

128 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 4, line 5. 

129 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 6, line 2. 

130 See BANERJI 1919, plate VIII, line 4. 
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RA 

In the MS KA ra is differentiated from va by means of a slanting cross-bar. Very 
rarely the cross-bar is omitted making the letter indistinguishable from va. In a few other 
cases the interior of the letter is completely filled, as is often the case with the letter form 
used in the older documents (cf. in the MS P, as in prahara°, m ^ in the MS VMS, as 
in parartha °, 132 in the MS CG 133 ). The main body of ra appears more or less triangular 
but the lower stroke tends to be slightly curved outwards (\ ). The letter form used in the 
MS SKK is the same except for the feature that the form of the main body tends to be 
more circular ( 3 , as in murart ). 134 The roundness of the letter forms is, as mentioned 
above, a stylistic feature of the handwriting in the MS SKK. In the BAR I of 1461 AD 
two varieties of ra are found. The first variety is not to be distinguished from va ( ^ , as 
in hariscandrasya ), 135 whereas the second variety has a dot in the triangle ( , as in 

haripriya ). 136 The latter is probably cognate with the letter forms in the MS KA and the 
MS SKK. In any case, the principle for distinguishing va from ra by using a diacritic in 
the interior of the main body of ra is the same. However, in terms of chronology it is 
difficult to say with certainty whether the form with the dot is a somewhat later 
development, or, on the contrary, that it precedes the form with the cross-bar, or possibly 
that both forms coexisted. A form with a dot under the triangular, as in the Modem 
Bengali letter ( ?f), occurs in the Sundarvan grant of 1196 AD. 137 In the BAR II of 1545 
AD the letter form with the cross-bar is used (5J, as in hara). m This leaves no doubt that 
in the first half of the 16th century the cross-bar had already been used as a distinguishing 
mark of ra. 139 One cannot say definitely when exactly this diacritical sign was introduced 
for the first time, how consistently it had been applied and in which regions. The BAR I 
indicates that a similar practice for distinguishing va from ra was current around the 
middle of the 15th century. Although the letter form with the cross-bar was not taken over 
into the Modem Bengali script, it has been used in Assamese MSS 140 and survives in the 


131 See Bendall 1883, plate II.4, line 5. 

132 See the MS VMS, fol. lb, line 5. 

133 SEN 1977, p. xxiv, column la; cf. rasa°, ibid., p. 2, fol. lb, line 1. 

134 See Banerji 1919, plate VIII, line 5. 

135 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 4, line 8. 

136 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 4, line 10. 

137 Cf. Chakravarti 1938, p. 372, figure V, column XII and p. 385. 

138 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 5, line 18. 

139 According to MUKHERJI the letter with the cross-bar (“pet kato ‘ra’”) is to be found in a MS 
of the Gangakrtyaviveka dated 1496 AD (see MUKHERJI 1965, p. 92, fn. 1). 

140 Cf. the illustrated Assamese MS of the Hastividyarnava which was written in 1734 AD (see 
CHOUDHURY 1976). 
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Modem Assamese script ( ). In the latter script the triangular form with a tiny stroke 

under the triangle is used for va (^). 

LA 

In the MS KA two varieties of la can be seen. The first variety is the so called “ ta - 
shaped form” (, cf. rf ta in the Modem Devanagarl script), which is usually used in the 
MS KA. Only sporadically the second and actually older variety with the two curves 
appears ( ^ ). 141 In some cases the two forms have been used in immediate proximity, 
evidently without any specific reason for preferring the one to the other. However, it is to 
be noted that when writing lu the scribe had always favoured the old variety (cf. ^). The 
^-shaped form of la is seen also in the MS SKK ( <\ , as in kule ). 142 The same letter form 
with an additional diacritic stroke is found in the BAR I ( ^ , as in devakulam ). 143 The 
diacritic stroke had been used probably in order to distinguish la from na. The BAR II has 
the ta-shaped form as found in the MS KA and the MS SKK ( , as in lupta). XAA The 

evidence of the inscriptions of the 15th and 16th centuries can be used for chronological 
evaluation only to a limited extent. This is because the ta-shaped form can already be 
found in documents of the end of the 11th century. Thus, for example, in the Deopara 
inscription of Vijayasena both the older form with the curves and the ^-shaped form of la 
appear, 145 as in the MS KA. The ta-shaped form is used predominantly in the MS CG 
(), 146 but in some rare cases the variety with the curves can also be observed. 147 In the 
MS VMS the ta-shaped form always appears ( cf , as in pingala°). m The ta-shaped form 
of la can be regarded as a simplified modification of the older form with the two curves. 
Both the forms coexist in documents of different times and to a great extent the preference 
for the one over the other in a particular document seems to depend on the mannerism of 
the scribe. This is of course not to say that there have not been some general tendencies. 
Regional differentiation may also have played some role. In any case, on the evidence of 
the BAR I and the BAR II it seems that at that time preference was given to the ta-shaped 


141 It appears only seven times in the MS containing the first chapter of the Kavyadarsa , 
whereas in the older documents it is the most regularly used form of la (cf. Chakravarti 1938, p. 372, 
figure V, columns IV-XII and p. 375, figure IX, columns III-VI). 

142 See Banerji 1919, plate VIII, line 4. 

143 See Chakravarti 1936, p. 25 and plate 4, line 7. 

144 See Chakravarti 1936, p. 25 and plate 6, line 30. 

145 Cf. for example °lild° (line 2) with the older form and °mandalam (line 3) with the /^-shaped 
form (see KlELHORN 1892, p. 308). 

146 SEN 1977, p. xxiv, column la. 

147 Cf. °luyf SEN 1977, p. 2, fol. lb, line 1; lahure , ibid., line 4. 

148 See the MS VMS, fol. lb, line 5. 
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form of la. In this connection it might be interesting to note that this form has been 
preserved in the Maithili script of modem times, 149 whereas the form with the curves has 
survived in the Modem Bengali script ( «T). In the Modem Oriya script too a modification 
of the letter with the curves is used (). 


SA 

In the MS KA two slightly different varieties of sa appear. The variety that is less 
often used has a somewhat curved top line attached to the upper part of the base line at its 
left. What appears as two small filled circles, ellipses or thicker strokes are joined to the 
left extremity of the top line by means of another short line ( *1 ). The same letter form is 
found in the MS SKK ( R, as in bamsi). 150 In the latter MS sometimes a loop can be seen 
(W , as in sata). X5X The main body of the second variety of sa which is more often used in 
the MS KA consists of two semi-circles or curves which are joined together and opened 
on the left and right respectively. The upper extremity of the bigger semi-circle that is 
opened on the right is joined to the upper part of the base line ( *1). Characteristic of this 
letter form is that the lower extremities of the semi-circles, especially of the left one, 
appear to be thicker. This variety can be compared to the form occurring in the MS AK 
(’*■( ) 152 which may be regarded as a cursive modification of the former. In the BAR I 
almost the same letter with an additional curve is used. In three cases the two loops are to 
be seen distinctly ( yf, as in aisam ), 153 however the letter is once written without loops 
and seems to be more similar to the second variety in the MS KA (cf. J*y sri , as in 
bhurisriyo ). 154 The inscriptional variety with its additional curve resembles the letter form 
found in the MS CG ( ). 155 With regard to the final development of sa, Banerji points 
out that it “was not complete till the expiry of the 15th century”. 156 This conclusion is 
partly based on the fact that in the MS BC of 1435 AD an older form of sa with two semi¬ 
circles each opened to the bottom is still used. 157 The archaic variety is also used by the 


149 Cf. OJHA 1971, plate LXXVIII. 

150 See Banerji 1919, plate VIII, line 3; cf. Chakravarti 1938, p. 375, figure IX, column VII. 

151 See Banerji 1919, plate VIII, line 6. 

152 See Rajbanshi 1974, plate 103. 

153 See CHAKRAVARTI 1936, p. 24 and plate 4, lines 6-7, cf. hariscandrasya , ibid., line 8 and 
bhiisakrasya , ibid., lines 9-10. 

154 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 4, line 9. 

155 Sen 1977, p. xxiv, column la; cf. sraddha 0 , ibid., p. 2, fol. lb, line 1. 

156 Banerji 1919, p. 110. 

157 Cf. sudi and subham , Banerji 1919, plate VI, line 3; see also Chakravarti 1938, p. 375, 
figure IX, column VI. 
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scribe of the MS VMS ( ^, as in °sanra °)} s8 As for the letter forms of sa in the MS KA, 
it can be concluded on the basis of the evidence of the BAR I that a form similar to the 
second variety in the MS KA was already in use around the middle of the 15th century. It 
is the latter form that mostly resembles the Modem Bengali letter ( *t ). 159 


SA 

Sa is neither reliable nor particularly helpful for chronological evaluation. None¬ 
theless, it is worth mentioning that the letter forms used in the MS KA and the MS SKK 
are almost identical and differ from the Modem Bengali form in one respect. The 
difference concerns the lower limb which in the Modem Bengali letter is a straight line 
joined at an acute angle to the lower end of the base line and the left limb (^). In both the 
MSS the lower limb is, however, still an outward curve, somewhat more explicit in the 
MS SKK ( 3 , as in sola) 160 than in the MS KA ( 3 ). The letter form in the BAR I is still 
slightly curved at the bottom (Q). In the BAR II, on the other hand, a more angular form 
appears whose lower line is actually inwardly curved, but not rounded at both its ends 
( si, as in sivapade ). 161 This variety is therefore closer to the modem letter form. 


HA 

The last letter deserving attention here is ha. The letter forms used in the MS KA 
( ^ ) and the MS SKK ( ^ , as in hathe ) 162 are virtually the same. The only feature that 
makes this form distinct from the Modem Bengali letter (is the lower stroke which is 
detached from the main body of the letter, as is the case with initial i. It is important to 
note that in the MS BC of 1435 AD the transitional form of ha is still to be found, 163 
resembling more the letter form used in the older documents (cf. ^ in the MS P, as in 
prahara°). ]6A The same letter appears in the MS VMS (^, as in iha °) 165 and in the MS CG 


158 See the MS VMS, fol. lb, line 2. 

159 In contrast to the Modem Bengali letter which evidently has evolved from the variety with 
the two small circles, the letter forms of sa in the Modem Oriya script (€1 ) and in the Maithili script () 
seem to go back to the older form of sa as found in the MS BC and other earlier documents. 

160 See Banerji 1919, plate VIII, line 6. 

161 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 5, line 21. 

162 See Banerji 1919, plate VIII, line 6. 

163 Cf. °dehibhih , BANERJI 1919, plate V, line 2; see also CHAKRAVARTI 1938, p. 375, figure IX, 
column VI. 

164 See Bendall 1883, plate II.4, line 5. 

165 See the MS VMS, fol. lb, line 1. 
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( 5 )- 166 On the basis of this evidence in the MS BC Banerji asserts that “[t]he 
development of this letter was not complete even in the middle of the 15th century 
A.D.” 167 However, a form almost identical with the modem letter appears already in the 
BAR I of 1461 AD ( ^ , as in haripriya). m A very similar, even more cursively written 
variety can be seen in the BAR II (^ , as in hari°). m The variety found in the BAR I and 
the BAR II can be regarded as a cursive modification of the letter form with the detached 
stroke as found in the MS KA and the MS SKK. This may indicate that both MSS were 
written neither much earlier than the middle of the 15th century nor later than the middle 
of the 16th century. 


Dating 

The above palaeographic analysis provides a number of arguments which, when taken 
together, point to. the end of the 15th century as the latest probable date for the MS KA. 
As for the absolute lower limit, there can be no doubt that this MS was written after the 
12th century. Thus, it can be assumed with a fair degree of certainty that the MS KA was 
composed sometime between the 13th and 15th centuries. For lack of sufficient dated 
documents of the 13 th and especially of the 14th centuries it is difficult to determine with 
adequate precision the terminus a quo . There are nonetheless some indications which 
make an early dating improbable, if not impossible. Significant similarities with the style 
of writing as witnessed in dated documents of the 15th and 16th centuries, on the one 
hand, and clear distinctions between the handwriting of the MS KA and the varieties of 
the late Proto-Bengali script used in the documents composed at the end of 12th century, 
on the other hand, suggest that the MS KA was written rather sometime during the second 
half of the proposed period. This assumption is supported by the fact of the evident 
resemblance concerning the ductus and tenor of the writing of the MS KA and the MS 
SKK. The common features can be explained most plausibly as being due to the 
comparatively short interval of time between composition of the two MSS. Since the 15th 
century can more or less safely be considered as the terminus a quo of the MS SKK, it 
follows that the MS KA should be placed neither much earlier nor much later. For this 
reason it is justified to exclude the 13th century and most of the 14th century as the 
possible dating of the MS KA. Of considerable importance is the fact that in some 
respects the handwriting used in the MS KA points to being transitional in style. The 


166 SEN 1977, p. xxiv, column la; cf. kahi , ibid., p. 2, fol. lb, line 3. 

167 Banerji 1919, p. 112. 

168 See Chakravarti 1936, p. 24 and plate 4, line 10. 

169 Cf. CHAKRA VARTI 1936, p. 24 and plate 6, line 28; the top line of ha is missing only in this 
particular case. 
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transitional nature of the writing becomes evident when letter forms used in the MS KA 
are compared to the varieties seen in documents written up to 1435 AD (the date of the 
MS BC), on the one hand, and to the characters occurring in documents after 1461 AD 
(the date of the BAR I) and in the Modem Bengali script, on the other. The comparison 
shows that in particular cases in the MS KA older forms and precursors of the modem 
form of one and the same letter appear side by side, whereby the former usually prevail. 
Some ligatures appear to be especially conservative. On these palaeographic grounds it 
becomes possible to narrow down the probable range of dates for the MS KA to the end 
of the 14th century and the first half of the 15th century. The end of this period, i. e., the 
middle of the 15th century, seems to me the most likely period, when the MS might have 
been written. 

With regard to the MS SKK, it can be concluded that a comparison with the MS 
KA has revealed that, besides identical and very similar forms, the MS SKK contains also 
characters which resemble more the modem letters. For this reason it seems appropriate 
to classify the script of the MS SKK as being early Premodem Bengali and distinct from 
the late Old Bengali script of the MS KA. 170 In view of the above considerations it appears 
most reasonable to assume that the MS SKK was prepared sometime in the second half of 
the 15th century or in the early 16th century. 

As for the other two undated MSS that have been consulted here, it is beyond any 
doubt that both the MS VMS and the MS CG were copied earlier than the MS KA. The 
terminus a quo of the MS VMS is given by the date of Jnanasrimitra, the author of the 
Vrttamalastuti , and Sakyaraksita, the commentator of the same work. As Hahn has 
shown, Jnanasrimitra almost certainly worked in the first half of the 11th century, whereas 
Sakyaraksita was active probably sometime between 1050 and 1150 AD. 171 Since the MS 
VMS is certainly not an autograph and was written probably after Sakyaraksita’s time of 
life, the end of the 12th century can be safely taken as its earliest possible date. The 
terminus a quo of the MS CG is more difficult to determine, because the date of the 
Caryagiti and its commentator Munidatta cannot be established with complete certainty. 


170 It might be helpful to mention that at the end of his book Mukherji has also included good 
specimens of various MSS dating from the end of the 15th and the 16th century, namely of the Dharma- 
ratna of 1489 AD, the Mitaksara of 1506 AD, the Sisupalavadha of 1511 AD, the Sudrapaddhati of 1514 
AD and the Abhijndnasakuntala of 1571 AD (see MUKHERJI 1965). The modifications of the script used 
in these MSS have a great number of similarities and I am inclined to classifying all of them as forms of 
the Premodem Bengali script. A detailed study of these premodem varieties will certainly permit to get a 
clearer picture of the late development of the Bengali script. In this context it will be useful also to consult 
the specimens of the “altere Bengali-Schrift” (“older Bengali script”, i. e., early Premodem Bengali) and 
the “jiingere Bengali-Schrift” (“younger Bengali script”, perhaps better late Premodem Bengali) in 
JANERTs Indische Handschriften (see JANERT 1962, tables II -V). 

171 See Hahn 1971, pp. 5-8 and Hahn 1993, pp. 63-64. 
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Nonetheless, since Munidatta is supposed to have lived in the 13th century and surely not 
later than the first quarter of the 14th century, 172 the 13th century may be assumed as the 
earliest possible date of the MS CG. The analysis permits one to establish considerable 
palaeographic similarities between the MS VMS and the MS CG. On the whole, their 
script may be classified as early Old Bengali. The comparison with other dated documents 
allows one to limit the probable range of time for the MS VMS and the MS CG to 
between the 13th and the early 15th centuries. Furthermore, since some letter forms in the 
MS CG suggest its posteriority to the MS VMS, it might be justified to assign the MS 
VMS to the 13th- 14th centuries, on the one hand, and the MS CG to the late 13th - early 
15th centuries, on the other. Be that as it may, more palaeographic material is needed in 
order to date these MSS with greater certainty and precision. 

Script-Tables 

The original impetus for drawing up the script-tables below was given by the marginal 
text found throughout the MS KA, which represents a short commentary (tippana) to 
Dandin’s Kavyadarsa. Since it is written in quite small letters, it was often very difficult 
and in some cases impossible to decipher. The identification of the tiny and not seldom 
tantalizingly illegible letters proved to be time-consuming. This led to the idea that only 
detailed script-tables with letters extracted from the beautifully and clearly written basic 
text will guarantee a more pleasant and fruitful work with the marginal notes. The 
overwhelming number of the letters was extracted from the first eight folios of the MS 
containing the text of the comparatively short first chapter of the Kavyadarsa} 12, In a few 
cases letters were extracted from the folios containing the text of the second and the third 
chapter of the same work. Only a couple of rare basic letters of which the MS KA did not 
contain examples were borrowed from RAJBANSHl’s plates 102-103. 174 It must also be 
mentioned that besides specimens of well written letters some negligently written ones 
have deliberately been taken, the aim being to make the user of the script-tables aware of 
possible variations and deteriorations in the writing. 


172 See KVAERNE 1977, pp. 2, 5-7 with further references. 

173 It consists of only 105 stanzas of which 1 -103 are in the Anustubh metre and the last two in 
the Vamsastha metre. 

174 In the script-tables these letters are marked with an asterisk; cf. RAJBANSHI 1974, pp. 
115-117, plates 102 -104. The letters given in these plates have been extracted from a Nepalese MS of the 
Amarakosa (National Library, Nr. 3258). As has been indicated above, judging from the letters in 
RAJBANSHI’ s plates, the script of this MS appears to resemble considerably the script of the MS KA. 
Unfortunately I have not been able to acquire further information about this MS. 
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A few words need to be said about the arrangement of the letters. Since the 
original intention was to use the script-tables for quick reference, it was important to 
arrange the letters in a logical and systematic way. For this purpose a special system of 
arrangement was developed, dividing the script-tables into six groups: 

1. The first group contains the basic letters, i. e., the vowels as written in initial position, 
the consonants with the inherent -a and the numerals from zero to nine. 

2. The second group has a large number of conjunct consonants. It is important to notice 
here that the point of orientation is the last consonant of the conjunct, even if a semi¬ 
vowel follows it. The arrangement is made then with regard to the phonetic nature of 
this last consonant, starting with the velars, palatals and so on. There is a subgroup for 
the conjuncts with a following nasal (again starting with the velar nasal and ending 
with the labial), a subgroup for the conjuncts with a following semi-vowel and a 
subgroup for the conjuncts with a following sibilant. At the end of the second group 
examples of conjuncts with geminates are given. For the sake of consistency some 
conjuncts with at least three consonants have been cited in more than one subgroup. 
Since in this script ba and va are used indistinguishably, out of convenience all 
conjuncts are given with v even if in a particular case b is to be read. 

3. The third group contains examples of diacritic vowels. Each example represents an 
open syllable with the structure consonant-vowel. Here the point of orientation is the 
vowel. Thus, first come open syllables with -a, then with -i etc. until those with -au. 

4. In the fourth group examples of anusvara, visarga, avagraha and a few other symbols 
are put together. 

5. The fifth group contains specimens of letters which are more or less easily confused 
with each other. For obvious reasons it was not possible to arrange the letters in a strict 
logical order. 

6. The sixth group contains all the characters of groups 1-5 (without the numerals) in a 
strict alphabetical order. Here all conjuncts are arranged according to their first 
consonant. This holds true also of the examples of the diacritic vowels, where in this 
case the consonant is taken into consideration first. 

Thus, for example, ksa will be found in § 2.8.2 (because of the following - s -) as well as 
in § 6 under K; pu will be found in § 3.4 (because of the diacritic vowel - u ) and in § 6 
under P; in the more rare cases a conjunct such as rmma will be found at more than two 
places: in § 2.6.4 (because of the following nasal -m-), in § 2.9 (because of the geminate 
-mm-) and in § 6 under R; similarly tsna is given in § 2.6.3 (because of the following - n -), 
in § 2.8.3 (because of the following -s-) and in § 6 under T. 
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1. BASIC LETTERS 

1.1 INITIAL VOWELS 

s « \ \ -5 ^ -SJ -a -Q 

a a i i u *u r e ai o 
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2. Conjunct consonants 

2.1 CONJUNCTS WITH A FOLLOWING VELAR STOP 

2.1.1 -k- 

^ 5?T Hri ^ ^ 

nka nkr rko skri ska skr skri 

2.1.2 -kh- 

2.1.3 -g- 

It 33 ^ su 

ngai dgu dgau rgga rggau 

2.1.4 -gh- 

v£s it 

fighi rgha 

2.2 CONJUNCTS WITH A FOLLOWING PALATAL STOP 

2.2.1 -C- 

« « S 

flea fleo sea 

2.2.2 -ch- 

2.2.3 -j- 

flja rju vja 

2.2.4 -jh- 

m 

jjha 
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2.3 CONJUNCTS WITH A FOLLOWING RETROFLEX STOP 

2.3.1 -t- 

f 37 SI 

Std 

2.3.2 -th- 

€ 5^ SI 

sthl sthu sthu sthye 

2.3.3 -d- 

52 *37 E3 ^ 

nda nda ndi ndu 

2.3.4 -dh- 


2.4 CONJUNCTS WITH A FOLLOWING DENTAL STOP 
2.4.1 -t- 




m 

37 

C3J7 <5 

m 


w 

m 

ha 

ktu 

ktra 

nta 

ntu ntyo ntra 

sti 

stu 

stya 

stra 

2.4.2 -th- 











ir 

«5T 

* 





ntha 

rtha 

rthya 

stha 

sthi 





2.4.3 -d- 










m 


cT 

si m 





nda 

ndo 

ndra 

rdde 

rddram vda 

vde 
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2.4.4 -dh- 





& 


I^ 


m 



gdha 

gdha 

ddhau 

ndha 

ndha 

ndhi 

ndhu 

ndho 

rddha 

vdhi 


2.5 CONJUNCTS WITH A FOLLOWING LABIAL STOP 


2.5.1 -p- 




=3? 


w 


tpa 

tpa 

Ipa 

Ipya 

spa 

spra 


2.5.2 -ph- 

sphu 


2.5.3 -b- see 2.7.4 


2.5.4 -bh- 




§ 

m 

r 

dbhu 

mbhi 

mbhai 

mbho 

rbha 



2.6 CONJUNCTS WITH A FOLLOWING NASAL. 


2.6.1 -n- 

* 

jna 


G?3 GgJ W 

rnna rnnai rnnye snya 


2.6.2 -n- 

rnna 
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2.6.3 -n- 


tnl tne tsna hna 

2.6.4 -m- 


58 



* 

5 


K 

% 



m 

ksma ksml nma tma dma nmu 

2.7 CONJUNCTS WITH A FOLLOWING SEMI-VOWEL 

rtma 

rmma 

sma 

sma 

smi 

2.7.1 -y- 


W 



5J 


m 

sr 

55 

5T 

m 

kya 

ksya 

khya 

ghyai 

cya 


jyo 

tya 

tye 

dya 

dya 

TSL 

3/ 

C3JI 




so 


5J 


$ 

dyu 

dhya 

ntyo 

nyu 

nyu 


pya 

bhyu 

mya 

rnnye 

ryya 

m 

3J 

27 


TSS 



W 

21 

W 

W 

Ipya 

lya 

vya 

vyu 

sya 


sthye 

snya 

sya 

stya 

sya 

2.7.2 -r- 



m 


© 

31 

m 

5 

$ 



ktra 

ktra 

kri 

kri 

ttri 

tra 

tre 

dra 

dhru 

ndra 

pra 

m 

$ 

3 


% 


© 

m 

m 

m 


pra 

bhram 

vra 

sra 

sri 

sru 

skri 

spra 

skri 

stra 



2.7.3 -/- 

W Rj Cfl 

kid sli sle 
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2.7.4 -v- 

sr 


'm 


9 

Sff 


r 

5 

kva 

gva 

chva 

jva 

tva 

dva 

dva 

mva 

rva 

rvva 

w 

Ivi 

sva 

sva 

svi 

hva 







2.8 CONJUNCTS WITH A FOLLOWING SIBILANT 

2.8.1 -S- 

r 

rsa 

2.8.2 -s- 

■m m w 

ksa ksi rsa rsu 

2.8.3 -s- 

^1 ^ ^ 

tsa tsna psu 

2.9 CONJUNCTS WITH GEMINATES 

cca jja nna tti tte ttri dda nna nni rgga 

rnna rnna rtta rttu rmma ryya rvva lla lla 
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3. Diacritic vowels 








3.1 With -a 




^7 






5JI 


W 


*n 



ka kha 

gha 

ca 

ja 

ta 

da 

na 

tha 

da 


*n 

3J7 







ra va 

sa 

sa 

ha 






3.2 With -i 









t? m 


m 

IcJ 

m 

m 


is 

m 

ki ci 

chi 

ji 

ni 

ti 

thi 

di 

dhi 

ni 

m m 

n 


K 






pi bhi 

vi 

si 

hi 






3.3 With -i 









* ti 

© 

'll 

% 

If 

% 

* 



ki ti 

dl 

tl 

dl 

ri 

ll 

si 



3.4 With -u 









sr 



* 

K 

s 

"St 


? 

ku gu 

ju 

tu 

du 

dhu 

nu 

pu 

bhu 

mu 



3L. 

*2 

K 

\ 




yu ru 

lu 

VU 

su 

SU 

hu 




3.5 With -a 









^ K 


K 


K 

\ 




ghu dhu 

pu 

mu 

ru 

su 

hu 
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3.6 With -r 

o 



8 

5 

8 


1 

1 

2 

5 



kr 

gr 

Jr 

tr 


dr 

mr 

vr 

hr 



3.7 WITH 











G* 

(5 

m 

R 


13 

151 

ra 

5? 



ke 

te 

de 

ne 


bhe 

me 


sc 

he 


3.8 WITH 

-ai 










dai 

nai 

vai 

sai 


m 

sai 






3.9 WITH 

-o 










m 

uu 

% 

KIT 






vn 

ko 

go 

to 

tho 


do 

no 


ro 

/o 

SO 

3.10 With -au 












<?b 









gau 

nau 

pau 









4. Anusvara, visarga, avagraha and 

OTHER SYMBOLS 



sg 

* 


jf 

a 


# 

39? 

n 


$ 

ksim 

ksyam 

kham 

gam 

cam 

nam 

tarn 

tyam 

tvam 

tham 

dyam 

IT 

sfr 

$ 


t* 


*? 

* 

* 

t 

s 

dhim 

nam 

bhram 

yam 

ram 

lam 

sam 

sam 

sam 

ham 

om 

sr 

\ 

l 

4 

4b 


—. 

* »— 




A J 

ivagraha 

danda 

double l 

narker ir/7i | 

left 

right 





danda 


ornament ornament 
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5. Similar letters 




5,1 VJpa 


5J* 5(3 



5.2 


3^ SU 



5.3 <$> 


V(3 



5.4 du 


dva 



5.5 dyu 


'ZQ^bhyu 



5.6 ^ ntra 


35* ndra 



5.7 IQ ndi 


J&tte 



5.8 sthi 


$ va 



5.9 


^ sthu 



5.10 ^ nna 


Ojf sle 



5.11 ryya 


rmma 



5.12 %jr 


fj'r 

^dr 


5.13 


ha 

^ rttu 


5.14 Q S ha 


dha 

<5[ ? a 


5.15 ^ nu 


nna 

^ ndha 


5.16 



IQ^ha 


5.17 


mbhl 

?ta 


5 -18 3g,7g™«« 

stu 



5.19 Sf.^Tto 


<7 , <J na 

3^* «(3 


5.20 v0 w 


5 da 

^ bha 

\5 ?a 

5.21 3} kha 


^2f tha 

rtha 

Jel thi 

5.22 JJ3J pya 


33J7 sya 

5J sy* 

^l|j sma 

5.23 J3$5 kri 

1^5 

ksi E3$ skri 


§1 /if ^7« 

5.24 3^, ww 


mva yu 

SjjJ" 5 V (3 su ^ dma 

'Sf Z 7 " Sf P ra 

5.25 5fibi 

* 

hga 5jJ rgga 

dgau dda rdde ^ hna ^ Ua 
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6. Letters in alphabetical order 


A 

AU 

29. Ava 

47. g</Aa 

64. fj) ci 

1. -Sf a 

11. ''Si} au 

30. ksa 

48. 2Qpf gdha 

65. 7§ cca 

A 

K 

31. fi|5 Afo 

49. gva 

66. 

2. 

12. ^ ka 

32. Jg|j As/w 

GH 

67. cyu 

I 

13. 2pf ka 

33. £{5| Aswa 

50. gha 

CH 

3.^ i 

14. ki 

34. Si|aj£ ksmi 

5 1. CJI gha 

68. cha 

I 

15. ki 

35. Asya 

52. ghfi 

69. chi 

4.r 

16. ku 

36. ksyam 

ghyai 

70. chva 

U 

ll.^kr 

KH 

N 

J 

5.^u 

18. J2[5 ke 

37. ^ kha 

54. g 'ha 

71. ^ 7 a 

u 

19. ko 

38. ^ kham 

55. hka 

ll.'Elja 

6. § *8 

20. to 

39. kha 

56. hkr 

73. HT/f 

R 

o 

21. 3SRJ kta 

40. •jjjf] khya 

57. ^ hga 

74. %*[ ju 

7. St, 

22. ktu 

G 

58. f§f hgai 

75 .Sy> 

E 

23. JQJ fora 

4i. flr ga 

59. hghi 

76. -65 .//Vi 

<*> 

V 

00 

24. ?j3 ktra 

42. gaw 

60. wma 

77. 

AI 

25. Aya 

43. vQ* gw 

c 

78. jna 

9. ai 

26. kri 

44 - 5 sr 

61. ^ ca 

79. QSJtjyo 

o 

27. ||) An- 

45. C*U go 

62. 1| ca 

80. 5^ yva 

10. 43 o 

28. kla 

46. OOl} gaw 

63. 2^ caw 
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JH 

N 

115. J53 ttri 

135. P2IT tho 

155. S dva 

81. jha 

96. 

116. ^ Inf 

D 

156. dva 


97. warn 

117. tne 

136. 'Jf da 

DH 

82. 

98. 2fJfJ na 

118. (pa 

137. 'JjJ da 

157. dha 

83. 5? nca 

99. ]5J ni 

119. ^>34 tpa 

138. di 

158. ^ dha 

g4. nco 

100. nai 

120. tma 

139. ^ di 

159. 2$ dhi 

85. ^ nja 

101. 53" v4 a 

121. ^JT tya 

140. St du 

160. dhim 

T 

102. ^3/ «c/<T 

122. (yam 

141 .J& dr- 

161. Q^dhu 

86. ta 

103. {eg ndi 

123. tyu 

142. Of 

162. ^ dhii 

87. ^7 fa 

104. ^ ndu 

124.. (ye 

143. (iff do 

163-'~$J dhai 

88. ^ ft' 

105. nna 

125. 3?7 Ira 

144. ^ dgu 

164. 5t/ dhya 

89.&to 

T 

126. S5f 

145. ^j| dgau 

165. dhru 

TH 

106. \3j ta 

127. 2^ ftwn 

146. dda 

N 

90. ^ //zo 

© 

107. torn 

128. tva 

147. CE^ ddhau 

166. •$" na 

p 

108. fi) // 

129. 5^1 too 

148. dbhu 

167. nam 

91. ^ 

109. ti 

130. tsna 

149. ^ dma 

168. ni 

92. 57 da 

110. ^ tu 

TH 

150. St dya 

169. nw 

93.§</f 

ni-5'r 

131. tha 

151. 1 ^ dyatn 

170. (5 ne 

94. 6b dai 

112. (5 te 

132. (ta 

152. St dya 

171. XSJT n o 

DH 

113. 7|f tti 

133. ^2fl </ia 

153. ^5^ dyu 

172.^^j) nan 

95. IT dha 

114. 03 tte 

134. thi 

154. Q dr a 

173. 57 ntd 



70 


Dragomir DIMITROV 


174. £§ ntu 

194. ^ pu 

211.2 mr 

230. rko 

251. rvvcf 

175. CJJI ntyo 

195. P au 

212.13J me 

231. 5jl rgga 

252. rsa 

176. Jjjj ntra 

196. SO py a 

213. »iM/' 

232. rggaw 

253. rra 

177. ^ ntha 

197. !0f pra 

214. ^ mbhai 

233. rgha 

254. rsw 

178. 

m.'gftprn 

215. C91 mbho 

234. rju 

L 

179. l3A}ndo 

199. ^ 

216. 5J wy# 

235.55»1^* 

255. SJ , cj la 

180. 3} ndra 

PH 

217. mva 

236. raww 

256. lam 

181. ndha 

200. ^ pha 

Y 

237. C?5J nrnye 

257. ^/r 

182. %fj ndha 

B SEE V 

218. ya 

238. rfta 

258. Cjj( lu 

183. ndhi 

BH 

219. ^ y ar n 

239. ^\ttu 

259. C3T lo 

184 .Zg^ndhu 

201. 5) bha 

220. IjfJ yw 

240. rfma 

260. /pa 

185. E5RT ndho 

202 .bhi 

221. ye 

241. rtha 

261. *£} /pya 

186. nn & 

203. Mm 

222. PJT yo 

242. rthya 

262. 37 ( va 

187. nni 

204. £5 bhe 

R 

243. raWe 

263. <$5 , 3J5 //« 

188. *5^ nmu 

205. bhyu 

223. ra 

244. ij? rddram 

264.1^5 ^ vi 

189. nyu 

206. bhram 

224. ram 

245. raW/za 

V 

190.^^ 

M 

225. 5^j[ ra 

246. Sf rbha 

265. va 

P 

207. «5[ ma 

226. ^jri 

247. rbhi 

266. va 

191. pa 

208. 2^ ma 

227. ’Sp rw 

248. rmma 

267.v/ 

192. |5| pi 

209. 5f , <§[ mw 

228. ^ ru 

249. iJJ ryya 

268. 3^ v« 

193. "'Sf /?w 

210. *5^ mu 

229. ro 

250. ^ rra 

269. 2 vr 
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270. vai 

290. Rji/i' 

s 

329. ^il/ sya 

271. % vja 

291. OR sle 

309. sa 

330. ^ST •sva 

272. Stf vda 

s 

310. 3^ sam 

331. Iff «vi 

273. 04 wte 

292. <S[ •?« 

311. sa 

H 

274. vdhi 

293. sam 

312. si 

332. ^ ha 

275. 3J vya 

294. su 

313. su 

333. i? /m/n 

276. vyw 

295. l§n sfci 

314. 

334. ^7 ha 

277. vra 

296. !§" sta 

315. CT se 

335. 7|? hi 

s 

297. sta 

316. (Jf sai 

336. T^hu 

278. ifl 

298. (^I . v / <; 

317. s&a 

337. ^hu 

279. sam 

299. 

318. ^iZlskr 

338. §i hr 

280. 5<7 

300. sthu 

319. I3fc s&r/ 

339. /ze 

281. 

301. sthu 

320. sh 

340. 0|^ hai 

282. 'sQf 

302. ?§J sthye 

321. § s/w 

341. /ma 

283. ifl/ 

303. ^Qf snya 

322. ^jW sty a 

342. 5$ ^a 

284. -so 

304. 5/ra 

323. 3 ^ 7 / s/ra 

Other symbols 

285. *ar 

305. 5/?ra 

324. $J5T s//za 

343. om 

286. "52/ 

306. sma 

325. sthi 

344. 5T h 

287. 3Sf sra 

307. ^ $y« 

326. sphu 

345. ^ avagraha 

288. ^ irf 

308. sva 

327. sma 

346. 1 danda 

289. ^ irw 


328. 5m/ 

347. d. danda 


348. marker 

349. ^31 srlh 




Samples of Bengali Writing 


1* 


D 

< = 
£ 3 


§ S - * 

•'T <D CO 

v — *s OO 

€ -d Q 2 

«*- ^ 

O < 

C/5 r x 
m C/5 

S 5 


cp 


X> 

£ 


< 

Q 

Z 

tu 

CD 

£ 


5 £ 

fsj 

a m -s 

|.g 2 

►X <N . 


; s « 

go « 

SZQ 






























































JRASBL, II, 1936. Plate 4. JRASBL, II, 1936. Plate 5. JRASBL, II, 1936. Plate 6. 
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Appendix II 


Modern Bengali Script 

1. Initial vowels 

^ ^ ^ l£) ^ \Q ^ 
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Abbreviations 

BARI 

first inscription from Barakar, 1461 AD 

BAR II 

second inscription from Barakar, 1545 AD 

BSP 

Buddhisagara PARAJULI: Brhatsuclpatram 

fol./fols. 

folio/folios 

KY 

die era of the Kaliyuga 

MS/MSS 

manuscript/manuscripts 

MS AK 

manuscript of the Amarakosa 

MS BC 

manuscript of the Bodhicaryavatar a , 1435 AD 

MS CG 

manuscript of the Caryagltikosa 

MS KA 

manuscript of the Kavyadarsa 

MSP 

manuscript of the Pahcakara , 1198 AD 

MS SKK 

manuscript of the Snkrsnafdrtana 

MS VMS 

manuscript of the Vrttamalastutivivrti 

NGMPP 

Nepal-German Manuscript Preservation Project 

SSP 

Buddhisagara PARAJULI: Samksiptasucipatram 
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Lob des Alkohols 


Eine ironische Preisrede aus Aryasuras Kumbhajataka 
als Vorlage fur das 4. Kapitel von Sajjanas Putralekha* 

Albrecht Hanisch 

In dem vorliegenden Beitrag mochte ich zeigen, dab Sajjana das vierte und letzte Kapitel 
seines Putralekha (PL), der nur noch auf Tibetisch erhalten ist, 1 in enger Anlehnung an 
eine Strophenfolge aus Aryasuras Jatakamala (AJM) gestaltet hat, namlich den ironisch 
gemeinten Lobpreis des Alkohols in AJM 17.12-29. 

Im Sommer 2000 reichte ich meine von Michael Hahn angeregte und betreute 
Dissertation „Philologische Untersuchungen zu den Legenden 1-15 von Aryasuras 
Jatakamala ein. Darin biete ich eine Neuedition des Sanskrittextes von AJM 1-15, ver- 
bunden mit einem philologischen Kommentar, in dem rund 1400 Lesarten gegeniiber der 
bislang maBgeblichen editio princeps von Hendrik Kern 2 verzeichnet, diskutiert und 
bewertet werden. Der Sanskrit-Wortlaut von AJM 1-15 lie/3 sich gegeniiber der Kern- 
schen Ausgabe an 850 Stellen mit Sicherheit verbessem; an liber 100 weiteren Stellen er- 
gaben sich gleichwertige Lesarten. Meine Untersuchung beruht hauptsachlich auf den fol- 
genden, teilweise noch unveroffentlichten Quellenmaterialien: 

N ein vorziigliches nepalesisches Palmblatt-Ms., das mit groBer Wahrscheinlichkeit aus 

dem 11. Jh. stammt und den Sanskrittext von AJM 7.4+ (= K 35.2) bis 34.22a (= K 
239.10) umfaBt, 

T ein weiteres nepalesisches Palmblatt-Ms. von gleicher Giite, das wahrscheinlich aus 

dem 12. Jh. stammt und nahezu den kompletten Text bietet, 3 
AJMt ein urspriinglich wohl vollstandiger, in der heute erhaltenen Form aber lediglich die 
ersten 15 Legenden umfassender Sanskrit-Kommentar, dessen Verfasser nicht 
bekannt ist, 4 


* Fur letzte Anregungen und Hinweise zu diesem Aufsatz mochte ich meinem Lehrer, Herrn 
Prof. Dr. Michael Hahn, sowie Herrn Dr. Roland Steiner und Herrn Dragomir Dimitrov M. A. an dieser 
Stelle ganz herzlich danken. 

1 Eine kritische Ausgabe mit deutscher Ubersetzung und Erlauterungen findet sich bei DIETZ 
1984: 273-301. 

2 KERN 1891. Fortan auch mit dem Kiirzel K bezeichnet. 

3 Es fehlen lediglich Fol. 27 (= K 43.7-44.21), Fol. 145 (= K 233.3-234.21) sowie die beiden 
letzten Fols. *147 und *148, so daB der erhaltene Text mit den Silben paricodya 0 (= K 236.10) abbricht. 
Genauere Angaben zu diesen Handschriften bei KHOROCHE 1987: 8f. sowie bei HANISCH 2000: 20ff. 

4 Nach der auf 1727 datierten, einzigen erhaltenen nepalesischen Handschrift herausgegeben 
von BASU 1989. DaB die Tika urspriinglich einen vollstandigen Kommentar zur gesamten AJM darstellte, 
ergibt sich aus folgenden Beobachtungen. Anstelle von Fol. *58, welches den Kommentar zu AJM 12.Id 
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AJMT die qualitativ hochwertige tibetische Ubersetzung durch Vidyakarasirnha und 
Manjusrivarman aus dem angehenden 9. Jh., 5 

AJMt(Dh) ein nur auf Tibetisch erhaltener Kommentar eines Dharmaklrti, der die Legenden 
AJM 1 -32 umfaBt. 6 

Im Rahmen eines DFG-Projektes bearbeite ich zur Zeit weitere Legenden aus 
Aryasuras Jatakamala. Als ich bei der Lektiire des Kumbhajataka (AJM 17) auf eine 
Reihe von Strophen stieB, namlich AJM 17.12-29, erinnerte ich mich, sie in einem ande- 
ren Kontext bereits einmal gelesen zu haben, und zwar im von Siglinde Dietz edierten 
und ubersetzten Bu la sprins pa ( Putralekha ). 

In der „Legende vom Krug“ wird eines der Gebote der Sittlichkeit (slla) behandelt, 
und zwar die Forderung nach dem Verzicht auf berauschende Getranke. Der Bodhisattva 
tritt in dieser Erzahlung als der Gotterkonig Sakra auf, der von seinem himmlischen 
Wohnsitz aus beobachtet, dafi ein Konig namens Sarvamitra - und mit ihm die gesamte 
Bevolkerung seines Reiches - der Trunksucht verfallen ist. Um den Herrscher und seine 
Untertanen davon abzubringen, erscheint er in uberirdischer Gestalt in der koniglichen 
Ratsversammlung, in der sich das Gesprach gerade um Rauschtranke dreht, und prasen- 
tiert den Anwesenden einen Krug voller Branntwein (sura), den er ihnen zum Kauf an- 
preist. Als ihn der Konig ffagt, womit der Krug gefullt ware, hebt der Bodhisattva zu ei- 
ner ironisch gemeinten Rede an, in welcher er das GefaB voller Branntwein zum Verkauf 
anpreist und gleichzeitig die Gefahren des Alkoholgenusses darstellt. 

Es scheint diese Rede aus AJM 17 zu sein, die Sajjana, dessen Hauptwirkenszeit 
in die zweite Halfte des 11. Jh. fallen diirfte, 7 als Vorlage fur den abschlieBenden vierten 
Abschnitt seines Putralekha heranzog. Der Autor schreibt diesen Brief an seinen Sohn, 
der die Eltem um des Sinnesgenusses willen verlassen hat und nunmehr unter den fin- 
steren Barbaren des Grenzlandes lebt, um ihn davon zu liberzeugen, das Verlangen nach 
Sinnesffeuden (PL 1), nach Besitz (PL 2), nach Frauen (PL 3) und nach Alkohol (PL 4) 
aufzugeben. 8 Wie Sajjana selbst in der letzten der drei Einleitungsstrophen sagt, habe er 
„dieses BriefjuweF 4 (sprihyig rin chen 'di ni) „von der Ozeaninsel der guten Ausspriiche“ 


bis 12.17a beinhalten sollte, ist ein Blattmit der Kommentierung von AJM 19.21 -31 erhalten, vgl. zuletzt 
Hanisch 2000: 15. AuBerdem geht die grofie Mehrheit der in den AJM-Mss. N und T zu fmdenden Rand- 
glossen ganz offensichtlich auf die Erklarungen aus der Tika zurvick, und dieselbe Art und Weise der 
Randglossierung ist in den beiden Palmblatt-Mss. bis hin zur 34. und letzten Erzahlung zu beobachten; 
vgl. Hanisch 2000: 30-32. 

5 Zur Datierung, Charakteristik und Bewertung von AJMT vgl. Hanisch 2000: 32-46. 

6 Ob es sich bei dem Autor dieses Kommentars um den gleichnamigen beriihmten buddhisti- 
schen Philosophen handelt, muB vorlaufig noch offen bleiben. Die tibetische Ubersetzung erfolgte durch 
Janardhana und Sakya bio gros nicht spater als in der Mitte des 11. Jh.; vgl. HANISCH 2000: 50-53. 

7 Nach Dietz 1984:62f. 

8 Vgl. Dietz 1984: 63. 
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{legs bsad rgya mtsho 7 glih nas) geholt, d. h. der Subhasita-Literatur entnommen. 9 Dietz 
konnte zeigen, daB Sajjana mehrfach auf buddhistische Jatakas anspielt, sowie mehrere 
PL-Strophen in der klassischen Sanskrit-Literatur nachweisen. Sie identifizierte je zwei 
Zitate aus der Ratnavall (RA), aus dem Dharmasamuccaya und aus der Canakyamti- 
Uberlieferung sowie je eines aus dem Bodhicaryavatara und aus dem Nagaijuna zuge- 
schriebenen Prajnadanda . 10 AuBerdem beobachtete sie, daB der Autor des PL seine Vor- 
lagenstoffe z. T. nach dem von ihm erwiinschten Zweck umdeutet. 

Nur eines der von ihr identifizierten Zitate - namlich PL 4.19 // RA 2.41 - findet 
sich im vierten Abschnitt des PL, uber den Dietz damals urteilte: „Am wenigsten Zitate 
diirften im vierten Kapitel enthalten sein, da es in den Versen 1-18 stilistisch am einheit- 
lichsten durchgeformt ist. Denn auBer den Strophen 10 11 und 17 beginnen oder enden alle 
Verse refrainartig. Der Beginn ist dann: gah [zig] 'thuns ‘welchen getrunken habend’ 
oder: de 'thuns ‘diesen getrunken habend’. Der SchluBrefrain kann durch einen Imperativ 
oder Nezessitativ des Verbs sport ba ‘aufgeben’ gebildet sein, wie in 1, 3, 4, 18. In 2, 5, 
6,1, 11 haben wir die rhetorische Frage ‘wer wiirde diesen [Alkohol] trinken?’ in ver- 
schiedenen Ubersetzungsvarianten. In 8, 9, 13, 14, 15, 16 haben wir die Form de ni btuh 
mi bya ‘diesen darf man nicht trinken’.“ 12 

Die stilistisch einheitliche Durchformung von PL 4 beruht jedoch nicht auf der 
Originalitat dieses Abschnittes, sondem auf seiner Vorlage, namlich der genannten Rede 
aus Aryasuras Kumbhajataka. In der AJM-Fassung beschlieBt der Bodhisattva die Stro¬ 
phen jeweils mit Aufforderungen zum Kauf wie „Kauft diesen Krug!“, „Dies ist der wohl- 
feile Inhalt des Kruges!“ u. a., wahrend Sajjana die jeweils letzten Padas zu einer Ermah- 
nung umformuliert hat, das Trinken von Alkohol aufzugeben. Diesbezuglich steht die 
AJM naher an der Version, die im Pali -Jataka Nr. 512 (Jat 512) iiberliefert ist, denn dort 
bieten die letzten Padas der Strophen 5 -22 sowie 25 die stereotype Aufforderung tassa 
punnam kumbham imam kinatha, „Kauft diesen damit gefiillten Krug!“. In AJM 17.12 -29 
beweist Aryasura seine meisterhafte Beherrschung der Metrik. Er komponiert diese 18 
Strophen unter Verwendung von nicht weniger als zwolf verschiedenen VersmaBen, wenn 
man Upajati und Indravajra als verschiedene Metren rechnet. SPEIJER spricht in einer An- 
merkung zu seiner Ubersetzung vollig zu Recht von einer „metrical tour de force, very 
skilfully executed" 13 


9 Siehe Dietz 1984: 63f., 274f. 

10 Vgl. Dietz 1984: 64f. Das letztgenannte Werk gibt Dietz 1984: 287, Anm. 26 und 65 etwas 
ungenau als „Nagarjuna Nitisastra“ bzw. „Nag. Nlti“ an; zu den Sanskrit-Parallelen zu Ses rab sdon bu 
182 vgl. auch STERNBACH 1965: 18 und Sternbach 1976: 321. 

11 Dietz 1984: 64, Anm. 173: ,3ei dieser Strophe, die nur drei Zeilen hat, konnte eventuell die 
Refrainzeile ausgefallen sein.“ 

12 Dietz 1984: 64. 

13 SPEIJER 1895: 145. 
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DaB PL 4 auf die AJM-Fassung zuriickgeht und nicht auf die im Pali-Kanon uber- 
lieferte Fassung, zeigt schon der Blick auf die Strophenabfolge, wie der folgenden syn- 
optischen Ubersicht zu entnehmen ist. Was den Inhalt angeht, so weisen AJM 17 und PL 4 
vielfach ubereinstimmende Bestandteile auf, die sich in Jat 512 nicht finden. AuBerdem 
finden sich in AJM 17 und PL 4 parallele Strophen, die keine Entsprechung im Pali 
haben, namlich AJM 17.23 // PL 4.10 und AJM 17.24 // PL 4.11. 

Bemerkenswert ist auBerdem, daB AJMT und PLT einmal eine Ubereinstimmung 
aufweisen, die nicht mit dem Sanskrittext der AJM zusammengeht, namlich dme byuh nas 
AJMT 17.18b // rme byuh na PLT 4.5b, was von skr. vismrtabandhubhavah erheblich ab- 
weicht. An einigen anderen Stellen stimmen PLT und AJMT so auffallig iiberein, daB 
man vermuten kann, daB sich Mahajana und Chos kyi dban phyug, die Ubersetzer des 
Putralekha , in Kenntnis der Herkunft unserer Strophen bei ihrer Ubertragung den tibeti- 
schen Text der AJM zu Hilfe nahmen. Abweichungen der beiden tibetischen Versionen 
lassen sich auf die Umgestaltung des AJM-Textes durch Sajjana zuruckfiihren, deuten 
aber gelegentlich auch auf eine Variante gegeniiber dem Sanskrittext der AJM, vgl. z. B. 
rkun po gcan gzan rgyu bai [= *cauramrgakulesul] PLT 4.3c statt groh khyer skye bo 
man po’i [= paurajanakulesu ] AJMT 17.15c. 


Synoptische Ubersicht der Parallelen 


AJM 17 


PL 4 


Jat 512 


Str. 12 

(Sardulavikridita, 4* 19, tib. 4x15) 

- 


4 

13 

(Sardulavikridita, 4x 19, tib. 4x15) 

i 

(tib. 4x11) 

5 

14 

(SikharinI, 4x 17, tib. 4x 13) 

2 

(tib. 4x11) 

6 

15 

(Vasantatilaka, 4x 14, tib. 4x11) 

3 

(tib. 4x9) 

7 

16 

(PraharsinI, 4x13, tib. 4x11) 

4 

(tib. 4x9) 

9 

17 

(Pramitaksara, 4 x 12, tib. 4 x 9) 

- 


16 

18 

(Upajati, 4x11, tib. 4x9) 

5 

(tib. 4x9) 

25 

19 

(Indravajra, 4 x 11, tib. 4 x 9) 

6 

(tib. 4x9) 

13f. 

20 

(Praharanakalita, 4 x 14, tib. 4 x 11) 

7 

(tib. 4x9) 

- 

21 

(Drutavilambita, 4x12, tib. 4x9) 

8 

(tib. 4x9) 

21 

22 

(Salini, 4x11, tib. 4x9) 

9 

(tib. 4x9) 

26 

23 

(Vasantatilaka, 4 x 14, tib. 4x11) 

10 

(tib. 3x9) 

- 

24 

(Indravajra, 4 x 11, tib. 4 x 9) 

11 

(tib. 4x9) 

- 

25 

(Puspitagra, 4x12, tib. 4x9) 

12 

OS 

X 

jg 

17 

26 

(Upajati, 4x11, tib. 4x9) 

- 


- 
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- 


13 

(tib. 4x9) 

- 


14 

G\ 

X 

£ 

27 

(Upajati, 4 x 11, tib. 4 x 9) 

15 

X 

£ 

28 

(Malini, 4x 15, tib. 4x11) 

- 


29 

(Vasantatilaka, 4 x 14, tib. 4x11) 

- 


- 


16 

(tib. 4x9) 

- 


17- 

-19 (tib. je 4x7) 

32 

(Upajati, 4 x 11, tib. 4 x 9) 

20 

(tib. 4x7) 


Im nun folgenden Textteil biete ich den verbesserten Sanskrittext der AJM mit 
meiner deutschen Wiedergabe und der tibetischen Ubersetzung, darauf zitiere ich den ti- 
betischen Text des PL samt der Wiedergabe ins Deutsche nach Dietz 1984: 291 -301 . Die 
Ubereinstimmungen zwischen PLT und AJMT sind durch Fettdruck hervorgehoben. Es 
folgen erlautemde Bemerkungen zu den beiden tibetischen Versionen. 


AJM 17.11+, 17.12 (ohne Parallele in PL) 

sakra uvaca | sruyatam maharaja | 

ndyant toyadavicyutasya pay as ah 14 piirno na tlrthdmbhasah 
kaihjalkasya sugandhino na madhunah sarpirvisesasya vd | 
na ksirasya vijrmbhamanakumudavyabhrendupadacchaveh 
purnah pdpamayasyayasya tu ghatas tasyaprabhdvam srnu || 12 || 

(Sardulavikrldita) 

Sakra sagte: „Hore, o groBer Konig! 

12. Dieser [Krug] ist weder mit dem Wasser gefiillt, 
das eine Regenwolke entlassen hat, 
noch mit Wasser von heiligen Badeplatzen, 
weder mit aus Lotusstaubfaden gewonnenem, duftendem Honig 
noch mit feinem Butterschmalz, 

und auch nicht mit Milch, deren Farbe den Mondstrahlen 

in einer wolkenlosen Nacht iiber den aufbliihenden Nachtlotussen gleicht. 

Nein, der Krug ist mit etwas Schadlichem gefiillt. 

Hort von dessen Auswirkung! 


14 toyadavicyutasya payasah NT = K, *toya-dadhi-cyutasya payasah cf. AJMT (s. u.)? 
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brgya byin gyis smras pa | rgyal po chen po gson cig | 

| ’di ni chu dan zo dan dar ba *am mu stegs chu yis gah ba min | 

| ge sar dri zim khu ba 7 chan dan mar gyis gah ba y ah ma yin la | 

| ku mu da dan sprin med zla ’od ’dra ba 7 y o mas gah ba min | 

| sdig pa 7 rah bzin can gyis gah ba 7 bum pa deyi yon tan non | [AJMT 17.12] 

a: mu stegs GNQ, mu tig D. - chu yis D, chu yi GNQ. - min D, yin GNQ. 
c: gah ba D (naher am Sanskrit), gah ba ' ah NQ, gah ba ’ah G. 
d: de yi D, ’di yi GNQ. 

Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

Auffalligerweise weicht AJMT hier erheblich von der Vorlage ab. Anstatt „weder mit dem 
Wasser [gefullt], das eine Regenwolke entlassen hat 44 ware nach AJMT zu iibersetzen „weder mit 
Wasser noch mit Sauer- oder Buttermilch [gefullt] 44 . Sollten die Ubersetzer in ihrer Vorlage tat- 
sachlich einen Wortlaut *toya-dadhi-cyutasya vorgefunden haben oder verlasen sie nur vi zum 
graphisch sehr ahnlichen dhil Jedenfalls scheinen sie das Kompositum als Dvandva mit den 
Gliedem chu = toya- „Wasser“, zo - dadhi- „Sauermilch“ und dar ba = cyuta- „Geschiitteltes 44 , 
d. h. „Buttermilch“ (vgl. pramathita- „butter-milk without water 44 , s. APTE s. v.), interpretiert zu 
haben, was allerdings syntaktische und inhaltliche Probleme in bezug auf den Folgetext aufwirft, 
denn wie ware dann pay as ah, das in AJMT auffalligerweise keine Entsprechung hat, mit dem 
Kompositum zu verbinden? toyada-vicyutasya payasah diirfte den korrekten Sanskrittext darstel- 
len, obwohl auch AJMt(Dh) in der folgenden Erklarung *toyadadhi° voraussetzt: ’di ni chu dan 
zes bya ba la sogs pa 7 tshigs bead de ni 15 chan ’thuhba 7 phyir gzan btuh 16 bar bya ba la zo la 
sogs pa mi ’dodpa yin pas de dag gis dga ’ ba ma yin pa bstan pa 7 phyir dan \ chu la sogs pa ni 17 
jig rten pa dag la rab tu bshags pa yin te | des na 18 *di dag smos so 11. Dies ware moglichst getreu 
etwa folgendermaften zu iibersetzen: „Was diese mit ’di ni chu dan beginnende Strophe betrifft: 
Weil infolge des Alkoholtrinkens, wenn [etwas] anderes getrunken werden soil, Sauermilch usw. 
nicht erwiinscht ist (oder vielleicht: Weil infolge des Alkoholtrinkens anderes, [namlich] Sauer¬ 
milch usw. unter den Getranken, nicht erwiinscht ist,...), hat [der Autor], um zu zeigen, daft [man] 
dadurch [d. h. wohl: durch nichtalkoholische Getranke] nicht erfreut wird, und da Wasser und die 
anderen [nichtalkoholischen Getranke eigentlich] unter den Menschen sehr geriihmt werden, diese 
[Worte] geauBert 44 . 

In der Parallele in Jat 512.4 (FAUSB0LL 1963: 15) wird gesagt na sappikumbho na pi telakumbho 
na phanitassa na madhussa kumbho |. Hier ist also von vier Dingen die Rede, womit der Krug 
nicht gefullt ist, namlich sappi- „Butterschmalz 44 (skr. sarpis-), tela - „01 44 (skr. taila-), phanita- n. 
„Zuckerrohrsaft, Sirup 44 (skr. phanita - m.) und madhu- „Honig 44 (wie im Sanskrit). Davon kom- 
men nur „Butterschmalz 44 und ,JJonig 4< auch in der AJM vor. 


15 na GN. 

16 Ituh D. 

17 na GN, om. D. 

18 de nas GNQ. 
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AJM 17.13 // PL 4.1 

yatpitva madadosavihvalatayd gatydsvatantras 19 caran 
desesv aprapatesv apiprapatito mandaprabhdvasmrtih | 
bhaksydbhaksyavicdrandvirahitas tat tat samdsvddayet | 
tatsampurnam imam gatam krayapatham krinita kumbhadhamam || 13 || 

(Sardulavikridita) 


13. Hat man davon getrunken, so bewegt man sich [wie] einer, 
der beim Gehen seiner selbst nicht machtig ist 
aufgrund der durch das Laster des Rausches [ausgelosten] Verwirrung, 
stiirzt selbst an Stellen ohne Stolpersteinen, 20 
hat nur geringes Erinnerungsvermogen, 

[und] laBt sich wohl alles Mogliche schmecken, 
ohne zu unterscheiden, ob man es essen darf oder nicht. 

Kauft diesen damit gefullten schlechtesten aller Kriige, 
der zum Kauf bereitsteht! 

| gafi zig \thuhs na ra ro bloh nas gom pa dbah med ’dor zih ’gro \ 

| yul phyogs ma t 'dris par yah ’khyam zih rdeg ’chos dran pa hams par ’gyur \ 

| bza ’ dan mi bza ’ dpyad pa med par de dan de dag zar ’gyur ba \ 

| de dan deyis rab tu gah ba ’i bum pa tha sal ’di nos sig | [AJMT 17.13] 

a: son nas DGNQ, bloh nas AJMt(Dh). Vgl. hierzu tib. rab tu bloh bloh por gyur te fur parama- 
bhayavihvalah [NT; paramabhayavisadavihvalah K] AJM 14.21+; die Argumentation fur die 
lectio brevior der Palmblatt-Mss. findet sich bei HANISCH 2000: 387. 

b: ma ’ dris par DGNQ und AJMt(Dh), lies ma * ’dril bar* oder ma * ’dred par ( 'dris > * ’dres > 
* i dred )? - ’khyam zih GNQ, ’khyams sin D. - rdeg D, rteg GNQ. - ’gyur D, gyur GNQ. 
c: de dan GNQ, de dan om. D. - zar 'gyur ba GNQ, bzar gyur pa D. 
d: rab tu GNQ, rab tu om. D. - tha D, than GNQ. 


19 °vihvalataya gatydsvatantras NT; °vihvalatayasvatantras K, von VAIDYA 1959: 106 unver- 
standlicherweise in derselben Form ubemommen. DaC Kern versehentlich zwei Langen ausgelassen hat, 
wurde bereits von GAWRONSKI 1919: 41 angemerkt, ohne dafi dieser einen Losungsvorschlag bieten 
konnte. Die tibetische Wiedergabe des Sanskrit-Wortlautes nach der Zasur im ersten Pada lautet gom pa 
dbah med ’dor zih ’gro , also „umhergehend, indem man unkontrollierte Schritte setzt“, was leicht von der 
Sanskrit-Konstruktion abweicht, aber den Inhalt ganz richtig vermittelt. 

20 Wortlich: „selbst an Stellen, an denen es [eigentlich] kein Stiirzen gibt“. Zu diesem unge- 
wohnlichen Hapaxlegomenon vgl. BHSD s. v. aprapata-. 
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| gan zig ’thuns nas ra ro gom tshugs dbah med ’dor | 

| yul groh ma ’dris par yan ’khyam zin rdeg ’chos ’gyur | 

| bza ’ dan mi bza ’ spyad med dug dan ’dres pa za | 

| de has bu khyod my os \gyur khu ba rtag tu spohs | [PL 4.1] 

a: ’thuns CDN, mthuh Q. - ra ro N, ra ro khro nas C, ra ro glo nas DQ. 
b: rdeg N, brdeg CD, rteg Q. 

c: spyad CD, dbyad NQ. - dug dan CD, dug dan om. NQ. - za CD, zad NQ. 
d: spohs CD, spoh NQ. 

„[1] Nachdem [einer] den [Alkohol] getrunken hat, schreitet er betrunken mit unkon- 
trollierbaren Schritten einher. Er wandert durch [ihm] nicht vertraute Landstriche und 
Dorfer und tanzt dabei umher. Er iBt EBbares, NichteBbares, UngenieBbares und mit Gift 
Vermischtes. 

Deshalb gib, du [mein] Sohn, Getranke, durch die man betrunken wird, fur immer auf!“ 

Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

Wahrend die AJM-Ubersetzer Vidyakarasimha und Manjusrivarman Sardulavikridita-Strophen 
wie hier in einem Metrum von 4* 15 Silben oder von 4x13 Silben (z. B. AJM 10.18 und 32) wie- 
dergeben, kommen die PL-Ubersetzer Mahajana und Chos kyi dban phyug mit 4x11 Silben aus, 
obwohl sie - vom umgearbeiteten letzten Pada abgesehen - doch augenscheinlich auf die gleiche 
Sanskrit-Strophe zuriickgehen. Allerdings weisen auch die ubrigen PLT-Strophen gegeniiber ihren 
Parallelen in AJMT eine geringere oder hochstens gleiche Silbenzahl auf. 21 
a: gom tshugs PLT gegeniiber gom pa [= gatya ] AJMT. 

b: yul groh PLT gegeniiber yulphyogs [= desesv] AJMT; das in beiden tibetischen Versionen iiber- 

lieferte ma ’dris par ergibt zwar im tibetischen Kontext einen guten Sinn (vgl. „cha-med yul-du 
in an unknown country 44 Ja s. v. ’khyam pa ), laBt sich aber nicht mit aprapatesv in Ubereinstim- 
mung bringen und lauft - auch angesichts der darauffolgenden Konzessivpartikel - der inhalt- 
lichen Aussage des Sanskrit eigentlich zuwider. Man konnte vermuten, ma ’dris par gehe auf 
einen abweichenden Sanskrittext zuriick, doch vermag ich keine Konjektur beizubringen, die 
besser ist als der sinnvolle iiberlieferte Wortlaut aprapatesv api prapatito , der zudem wie ein be- 
absichtigtes Wortspiel wirkt. Ich schlage deshalb vor, ma * ’dril bar * oder ma * ’dred par zu 
konjizieren. Zu ’dril ba vgl. Ja s. v. sowie ,//7 ba dan ’ gril ba | (...) rbab rdo ri bo ’i nos nas ’dril 
ba | 44 ZHD s. v.; zu ’dred pa vgl. Ja s. v. sowie „rdog stabs ’chor ba | (...) rkah pa rdo thog tu 
’dredpa | (...) rkah ’dred sor ba |“ ZHD s. v. In AJMt(Dh) wird ma ’dris par zitiert, aber leider 
nicht kommentiert. 

Die Wendung ’khyam zin rdeg ’chos, hier wohl ,Jierumirrend und stiirzend 44 , d. h. „umherstol- 
pemd 44 , entspricht prapatito ; zu rdeg ’chos {pa) „stolpem, stiirzen 44 vgl. die parallele Bildung rdeg 
’cha ’ {ba). Unter diesem Lemma sind in ZHD folgende Paraphrasen verzeichnet, deren Be- 
deutungen von „umherirren 44 liber „stolpem“ bis hin zu „stiirzen 44 reichen: „(1) gom tshugs mi 
brtan par khyar khyor ’gro ba | (...) rah tsho ma zin par rdeg ’chos te ’gro ba | (...) (2) ’dred 
brdab | (...) sa la rdeg ’cha ’ \gyel ba | (...) (3) kha bub log cih ’gyel ba |“. 
dr an pa hams par ’gyur [= mandaprabhavasmrtih] nur in AJMT. 


21 Vgl. die synoptische Ubersicht der Parallelen. 
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c: spyad med dug dan \dres pa PLT weicht auch inhaltlich von dpyad pa med par de dan de dag 

AJMT ab. In der vorliegenden Form und ohne Kenntnis der Parallele wiirde man PLT 4.1 wohl 
nicht anders als DIETZ als „Er i!3t EBbares, NichteBbares, UngenieBbares und mit Gift Vermisch- 
tes“ iibersetzen. Sollte sich der Text von PLT im Verlauf der innertibetischen Uberlieferung von 
* dpyad [fur dbyad NQ] med *de dan *de *dag zu spyad med dug dan ’dres pa gewandelt haben, 
konnte er auf eine Variante im aus der AJM bekannten Sanskrittext deuten, oder lag eine Um- 
arbeitung desselben im Sanskrittext des PL vor? 

d: gatam krayapatham hat offenbar aus Platzmangel keine Entsprechung in AJMT gefunden. 

AJMT bietet einen schonen Beleg fiir tha sal (= adhama- „unterster, schlechtester, gemeinster“), 
was in den gangigen Worterbiichem nur ohne Belegstellen zu flnden ist. Vgl. auch „dman pa ’am | 
zan pa dan | nan pa |“ ZHD s. v. tha sal ba. 

AJM 17.14 //PL 1.2 

anisah sve citte vicarati yayd samhrtamatir 
dvisdm hdsayasam samupajanayan gaur iva jadah | 
sadomadhye nrtyet 12 svamukhapatahendpi cayayd 

kraydrhdseyam vah subhavirahitd kumbhanihitd || 14 || (SikharinI) 

14. Unter ihrem 23 EinfluB ist man nicht mehr Herr seiner Sinne, 
irrt als einer umher, dem der Verstand geraubt wurde, 
bereitet - dumm wie ein Rindvieh - 
seinen Feinden Erschopfung vor Lachen, 

, und unter ihrem EinfluB tanzt man [am Ende] in der Ratsversammlung, 
wobei man gar mit dem eigenen Mund die Trommel nachahmt. 

Eben diese [alles] Heilsamen ermangelnde Fullung des Kruges 
verdient es wohl, von euch erworben zu werden. 

| gan gis bdag gi sems la dbah med bio hams rnam par ’khyam | 

| phyugs dan ’dra bar blun cih dgra bos ’phyas kyan byed par ’gyur \ 

| gan gis \dun sar gar byed \gyur zih rah gi {’}khar rha brduh | 

| dge ba med pa 7 bum pa 7 chan ’di khyod kyis ho ba 7 rigs | [AJMT 17.14] 

a: ’ khyam GNQ, khyams D. 

b: phyugs DNQ, phyugG. - ’phyas D, ’phyahs GNQ; °ayasam bleibt uniibersetzt; das Tib. bedeu- 
tet worth „man bewirkt, daB man von den Feinden sogar verlacht wird“.- byed D, byas GNQ. 


22 nrtyet NT = K e. c. (nrttet in Kerns Mss.). Kerns naheliegende Konjektur wird von den 
Palmblatt-Mss. im nachhinein bestatigt. gar byed ’gyur zih AJMT. 

23 Worth „durch sie, ihretwegen“. Der Inhalt des Kruges steht jeweils in zwei aufeinanderfol- 
genden Strophen im Neutrum, darauf im Femininum, was sehr nach einem beabsichtigten Strukturprinzip 
aussieht, vgl. die Strophen AJM 17.12-23 sowie 17.24-27. Je nachdem hat man entweder ein Femininum 
in der Bedeutung von „Alkohol“ wie z. B. surd- oder ein Neutrum wie z. B. madya- hinzuzudenken. In der 
deutschen Wiedergabe laBt sich das Femininum nicht in alien Fallen aufrecht erhalten. 
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c: ’dun AJMt(Dh), mdun DGNQ. - rah gi GNQ, bran gis D. - brduh GNQ, brduhs D. 

d: medpa 7 D, medpa GNQ. - khyod Q, khyed DGN. - kyis D, kyi GNQ. - ho ba 7 GNQ, ho bar D. 

| gait 'thuhs na ni bdag la brtan med bio hams sin | 

I phyugs dan ’dra bar mdza ’ bos spoh zih dgra bos f phya | 

| f dus pa bro gar byed cih glu len ’khar rha rduh | 

I dge legs grags hams rgyu de su zig ’thuh bar byed | [PLT 4.2] 

c: ' khar CD, mkhar NQ. - rduh CD, brduh NQ. 

„[2] Wenn [einer] den [Alkohol] getrunken hat, ist er in seinem Selbst ohne Festigkeit, 
und [sein] Verstand geht zugrunde. Die Freunde verlassen [ihn] wie Vieh, und der Feind 
tadelt [ihn]. Im Verein [mit anderen Trunkenbolden] tanzt er, singt er und schlagt die 
Trommel. Wer wiirde also diesen [Alkohol, der] die Ursache fur die Zerstorung des Guten 
und des Ruhmes [ist], trinken?“ 

Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

a: gah ’thuhs na ni PLT gegenuber gah gis [= yaya] AJMT; bdag la PLT gegeniiber bdag gi sems la 

[= sve citte] AJMT; brtan med PLT gegenuber dbah med [= anlsah] AJMT; mam par ’khyam [= 
vicarati] nur in AJMT. 

b: blun cih [=jadah ] nur in AJMT; mdza ’ bos spoh nur in PLT; dgra bos ’phya PLT gegenuber dgra 

bos ’phyas kyah byed par ’ gyur [= dvisam hasayasam samupajanayan] AJMT. dgra bos ‘phya 
kann sowohl „der Feind tadelt [ihn]“ als auch „der Feind verlacht [ihn]“ bedeuten; aufgrund der 
Kenntnis der Sanskrit-Parallele in AJM sollte man nun wohl auch dgra bos ‘phya in PLT im 
letzteren Sinne auffassen. 

c: gah gis [= yaya] nur in AJMT; ’dus pa PLT gegenuber ’dun sar [= sadomadhye] AJMT; bro gar 

byed cih glu len PLT // upagati naccati 24 Jat 512 gegenuber gar byed ’gyur zih [= nrtyet] AJMT; 25 
rah gi [= sva°] nur in AJMT. ’khar rha rduh PLT, wortlich „schlagt die Bronzetrommel (bzw.: 
den Gong)“, erscheint im Kontext sinnvoll und unverdachtig, muB in Kenntnis der Sanskrit-Vorla- 
ge aber wohl als sekundar beurteilt werden. 

d: Der abstrakte Begriff °nihita wird in AJMT durch das Konkretum chan wiedergegeben. 


AJM 17.15 // PL 4.3 

pitvocitdm api jahdti yaydtmalajjdm 26 
nirgranthavad vasanasamyamakhedamuktah | 


24 So FAUSB0LL 1963: 16; upagayati naccati ca KASHYAP 1959: 361. 

25 Die Wiedergabe eines skr. Optativs mittels angehangtem ’gyur, ’gyur ba oder ’gyur zih 
begegnet haufig in AJMT. 

26 yaya 0 NT = K, yatha° (verdruckt) VAIDYA 1959: 106. Auch die tibetische Entsprechung gah 
gis bezeugt yaya. 
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dhiram caretpathisu paurajanakulesu 

sdpanyatdm 27 upagatd nihitdtra kumbhe || 15 || (Vasantatilaka) 

15. Hat man davon getrunken, laBt man 

sein sonst so gewohntes Schamgefiihl fahren, 
ohne sich die Miihe zu machen, [sich] die Kleidnng zu schmiren, 
sondem lauft bedenkenlos durch die menschengefullten StraBen 
wie ein nackt gehender Jainamonch. 

Dies ist der zum Verkauf stehende Inhalt des Kruges hier. 

| 'thuns na gah gis bdag gi ho tsha ’os pa ’dor \ 

| gos dan bral zih gcer bur byuh yah mi dgar med | 

| groh khyer skye bo man po 7 lam du yid rton \gro \ 

| bum pa ’dir ni btsoh bar ’os pa de blugs so | [AJMT 17.15] 

a: gan gis DGQ, gah gi N. - ’os pa D, ’os par GNQ. 
b: mi dgar med GNQ, ho tsha med D. 

d: ’dir ni GNQ, ’di ni D. - ’os pa GNQ, ’os te D. - de blugs D, ’dir blugs GNQ. 

| de f thuhs ho tsha khrel yod dor nas ni \ 

| gcer bur byuh kyah ’dzem med smyon pa bzin \ 

| rkun po gcan gzan rgyu ba ’i lam du *gro \ 

| lus srog hams rgyu de su zig ’thuh bar byed | [PLT 4.3] 

b: ’dzem CDQ, ’dzam N. 
c: gcan CD, bu gtsan NQ. 
d: rgyu DNQ, rgyud C. 

„[3] Nachdem man, weil man diesen [Alkohol] getrunken hat, Schamgefiihl und Zu- 
riickhaltung aufgegeben hat, zieht man, selbst wenn man nackt ist, ohne Scham wie toll 
auf dem von Dieben und reiBenden Tieren begangenen Weg dahin. Du muBt diesen [Al¬ 
kohol, der] die Ursache fur die Zerstorung von Leib und Leben [ist], aufgeben!“ 

Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

a: de ’thuns PLT gegeniiber ’thuns na gah gis [= pitva (...) yaya] AJMT; bdag gi [= atma°] nur in 

AJMT; ho tsha khrel yod PLT gegeniiber ho tsha ’os pa [= ucitam (...) °lajjam] AJMT; dor nas ni 
PLT gegeniiber ’dor [= jahati] AJMT. 


27 sd panyatdm NT = SPEIJER 1895: 145, Anm. 2, e. c.; sd pasya tarn K ohne Angabe des Wort- 
lautes seiner Mss., von VAIDYA 1959: 106 iibemommen. SPEIJER hat vollig richtig erkannt, daB hier sd 
panyatdm upagatd zu lesen ist, wie die AJM-Mss. und die tibetische Wiedergabe (bum pa ’dir ni) btsoh 
bar ’os pa de bestatigen. 
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b: gos dan bral zin gcer bur byun yah mi dgar med AJMT „indem man sich der Kleidung entledigt 

und sich gar nackt zeigt, empfindet man [dabei] kein Unbehagen“ weicht von der Diktion der 
Sanskrit-Vorlage ab. mi dgar med steht wohl fur °khedamuktah , vgl. mi dga ’ = kheda- in AJM 
6.26 und mi dga ’ ba = parikheda- s. Mvy 6782. Zum Gebrauch des Terminativs in Verbindung 
mit med bzw. yod vgl. Ja s. v. yod-pa 1. und Hahn 1994: 163 sowie dbrog tu med = aharyam , 
„(es) ist unstehlbar“ AJM 9.29d. Bemerkenswerterweise findet sich ho tsha med , die Variante aus 
D zu mi dgar med , als ’dzem med in PLT wieder. smyon pa biin , „wie toll“, nur in PLT. 
c: rkun po gcan gzan rgyu ba 7 [= *cauramrgakulesu?] PLT gegeniiber groh khyer skye bo man po 7' 

[= paurajanakulesu] AJMT, wobei rgyu ba 7 PLT und man po 7 AJMT nicht weit auseinander 
liegen; yid rton [= dhiram] nur in AJMT. 

d: Wahrend nihita in AJM 17.14d durch chan wiedergegeben wurde, gebrauchen die AJM-Uber- 

setzer hier die finite Verbform blugs so „wurde ist eingegossen“ als Entsprechung. Vgl. auch 
AJM 17.16d. 

AJM 17.16 // PL 4.4 

yatpitva vamathusamudgatdnnaliptd 28 
nihsahkaih svabhir avalihyamdnavaktrdh | 
nihsamjhd nrpatipathesv 29 api svapanti 

praksiptam krayasubhagam tad atra kumbhe || 16 || (PraharsinI) 

16. Die davon getrunken haben, schlafen bewuBtlos selbst auf den HauptstraBen, 
sie sind mit erbrochener Nahrung besudelt, 

und ihre Gesichter werden von Hunden abgeleckt, die furchtlos sind. 

Das ist der wohlfeile Inhalt hier in diesem Krug. 

| gah ’thuhs na ni skyugs pa 7' zas kyis gos ’gyur zin | 

| khyi yis kha yah dogs pa med par Idag par \gyur | 

| dran pa med par lam mo che na ’ah hal bar ’gyur | 

| btsoh na ’grim pa de ni bum pa \dir blugs so | [AJMT 17.16] 

a: ’thuhs DNQ, mthuhs G. 
b: Idag DQ, bldags GN. 
c: na ’ah G, na DNQ. 
d: ’grim DQ, brim GN. 

| de 'thuhs skyugs pas gos sin ’gyel gyur nas | 

| kha yah khyi yis dogs pa med par Idags | 


28 vamathusamudgatannalipta N = K, bestatigt von skyugs pa 7 zas kyis gos ’gyur zin AJMT; 
°samudgatdnulipta T. 

29 nrpatipathesv NT, nrpatipathisv K. lam mo che na AJMT; mit °pathesv abwechslungsrei- 
cherer Stil, da pathisu bereits in AJM 17.15c gebraucht. 
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| dratt med lam po cheryan hal gyur na | 

| bag med rtsa ba rtag tu span bar bya | [PLT 4.4] 

a: ’thuhs CD, ’thuh NQ. 
b: Idags CD, lhag NQ. 
c: gyur CD, ’gyur NQ. 

„[4] Nachdem man sich aufgrund des Genusses dieses [Alkohols] mit Erbrochenem 
besudelt hat und gestrauchelt 1st, wird [einem] auch [noch] das Gesicht von Hunden 
furchtlos abgeleckt, und man schlaft bewuBtlos sogar auf der HauptstraBe ein. Deshalb 
muB man [den Alkohol, der] die Wurzel der Sorglosigkeit [ist], fur immer aufgeben.“ 

Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

a: de ’ thuhs PLT gegeniiber gah *thuhs na ni [= yatpltva] AJMT; zas kyis [= °anna°] nur in AJMT; 

gos sin ’gyel gyur nas PLT gegeniiber gos ’gyur zih [= °liptd] AJMT. 
be: Nahezu vollstandige Ubereinstimmung zwischen AJMT und PLT. Wahrend hier von „Hunden“ 

die Rede ist, sind es in Jat 512.9b „Schakale“ ( sigalehi ), vgl. FAUSB0LL 1963: 16. 
d: blugs so AJMT entspricht praksiptam, vgl. AJM 17.14d und 17.15d. 

AJM 17.17 ohne Parallele in PL 

upayujyayan madabaldd abald 
vinibandhayed api tarau pitarau \ 
ganayec ca sd dhanapatim na patim 

tad idam ghate vinihitam nihitam || 17 || (Pramitaksara) 

17. GenieBt eine Frau davon, so konnte es sein, 
daB sie unter dem EinfluB des Rausches 
sogar ihre Eltem an einen Baum festbindet 
und selbst Kubera als Ehemann verschmaht. 30 
Dies ist der in diesem Krug befindliche Inhalt. 

| gah zig \thuhs na myos te dbah med *pas \ 

| pha ma dag kyah sin la 'chin bar byed \ 

| nor gyi bdag po (b)dag kyah khyad du gsod \ 

| phan brlags de ni bum pa ' dir blugs so | [AJMT 17.17] 


30 Das bedeutet wohl, daB sie die bestmogliche Heiratspartie ausschlagt. Damit driickt Aryasura 
im Grunde den gleichen Gedanken wie in Jat 512.16c aus. Allerdings baut er das Bild von der anderen 
Seite her auf, denn in Jat 512 lautet der Pada dasam pi ganhe paricarakam pi (FAUSB0LL 1963: 17), d. h. 
„[in berauschtem Zustand] nimmt sich [die Frau ungehorigerweise] sogar einen Sklaven oder Diener [zum 
Mann] c \ 
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a: na GNQ, nas D. - pas e. c., par DGNQ. (Der iiberlieferte tibetische Wortlaut dbah med par 
kann nicht etwa auf adverbiales abalam in der Vorlage zuruckgefiihrt werden, denn dann wiirde 
der Strophe erstens das Subjekt fehlen und zweitens ware die beabsichtigte Lautfigur °dabalad 
abala zerstort. Es handelt sich also entweder um eine Korruption in der Sanskrit-Vorlage von 
AJMT oder um eine in der innertibetischen Uberlieferung aufgetretene Verderbnis. Deshalb schla- 
ge ich vor, dbah med *pas zu emendieren, was eine wortliche Wiedergabe von abala ware. Uber- 
haupt ware hier eine nicht-mechanische Wiedergabe wie *bud med kyis* besser angebracht, denn 
aufgrund des vorliegenden tibetischen Textes erschlieBt sich dem Leser wohl kaum, daB „eine 
Frau“ das Subjekt dieser Strophe ist, wenn er die Sanskrit-Vorlage nicht kennt. AJMt(Dh) zitiert 
aus dieser Strophe lediglich die ersten sechs Silben gah zig ’thuhs na myos te und erklart, daB mit 
dieser Strophe ausgedriickt werden soil, daB eine Frau (bud med) auf diese Weise ihre Familie 
ruinieren konne.) 
b: sin GNQ, si D. 

c: bdag e. c., dag DGNQ (womit patim ohne Entsprechung bliebe). - gsod DG, bsod NQ. 
d: brlags D, rlag GNQ. (AJMT interpretiert vinihita also als „schadlich, unheilsam“.) 


Diese Strophe hat keine Parallele in PL, was man allerdings damit erklaren kann, 
daB sie, da sie das Verhalten einer Frau beschreibt, ebensowenig in die Reihe der Ermah- 
nungen an den Sohn paBte wie die Eingangsstrophe AJM 17.12, welche sich auf die zuvor 
gestellte Frage nach dem Inhalt des Kruges bezieht. 


AJM 17.18 // PL 4.5 

yam pitavanto madaluptasamjna 
vrsnyandhakd vismrtabandhubhdvdh 31 1 
parasparam nispipisur gaddbhir 

unmddanisd nihiteha kumbhe || 18 || (Upajati) 

18. Nachdem sie davon getrunken hatten 

und der Rausch ihnen das BewuBtsein geraubt hatte, 
vergaBen die Geschlechter von Vrsni und Andhaka 
ihre verwandtschaftlichen Beziehungen 
und zerschmetterten sich gegenseitig mit Keulen. 

Derart Berauschendes ist in dem Krug hier enthalten. 


31 vismrta 0 NT, vismita 0 K. - DaB vismita 0 bei Kern offensichtlich nur verdruckt fur vismrta 0 
steht, bemerkte schon SPEIJER 1895: 145, Anm. 4. Die kurze tibetische Entsprechung des Kompositums 
ist nicht einheitlich uberliefert; sie lautet in AJMT dam byuh nas nach GNQ und dme byuh nas nach D und 
in AJMt(Dh) dme byuh nas nach GNQ und me byuh nas nach D. Naheres dazu s. u. in den ,3emerkungen 
zu den tibetischen Versionen“. 
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| gan zig 'thuns na myos pas dran brlags te | 

| 'bri sna an dha dag kyah dme byuh nas | 

I dbyug chen thogs te phan tshun thal mar phyuh | 

I myos \gyur de ni bum pa \dir blugs so | [AJMT 17.18] 

a: pas D, pa GNQ. - brlags te D, rlag ste GNQ, brlag ste AJMt(Dh). 
b: 'bri sna andha D, 'di na anda GN, 'di na a nda Q. - dme D, dam GNQ. 
c: thal mar GNQ, tha mal D. 
d: de ni D, ’ di ni GNQ. 

| gan zig ’thuns nas myos par \khrul \gyur te \ 

| ’bris na a ndha dag kyah rme byuh na | 

| du chen *thibs te phan tshun thal mar byuh | 

| phuh khrol rtsa ba de ni su zig ' thuns | [PLT 4.5] 

a: ’ thuns CD, ’thuh NQ. 
b: a ndha NQ, an dha CD. 

c: chen NQ, che na 7 CD. - ’thibs te NQ, thib ste C, ’thib ste D. 
d: phuh CD; ’phuh NQ. - khrol D,phrol C, krol NQ. - | CD, | om. NQ. 

„[5] Nachdem [einer] den [Alkohol] getrunken hat, ist er betrunken und seiner Sinne 
nicht mehr machtig; denn als auch [bei] den Vrsnis und Andhakas [dieses] Laster [der 
Trunksucht] aufkam, waren sie [in ihrem Sinn] von grofiem [Alkohol]dunst umnebelt und 
vemichteten sich gegenseitig. Wer wurde [also] diesen [Alkohol, der] die Wurzel der Zer- 
storung [ist], trinken?“ 

Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

a: myos par PLT gegeniiber myos pas [= mada°] AJMT; ’khrul ’gyur te PLT gegeniiber dran brlags 

te [= °luptasamjhd\ AJMT. 

b: Der zweite Pada ist nahezu identisch in AJMT und PLT. Die Wendung dme byuh nas AJMT „als 

[dieses] Laster aufkam“ weicht erheblich von skr. vismrtabandhubhavah ab, findet sich aber be- 
merkenswerterweise als rme byuh na auch in PLT. 

c: Sollte du chen ’thibs te PLT auf einen anders als gadabhir lautenden Sanskrit-Wortlaut zuriick- 

zufuhren sein, oder laBt sich die Wendung einfach als eine Verderbnis aus dbyug chen thogs te 
„(sich) mit grofien Stocken schlagend“ AJMT erklaren, was die ausfuhrliche Wiedergabe von 
gadabhir ist? Auch in Jat 512.25c findet sich iibrigens der Instrumental musalehi „mit Keulen“. 
phan tshun thal mar byuh PLT gegeniiber phan tshun thal mar phyuh [= parasparam nispipisur] 
AJMT. Die bereits von Dietz 1984:293 (Anm. 33) geauBerte Vermutung, daB in PLT phan tshun 
thal mar *phyuh zu emendieren sei, 32 wird im nachhinein durch die Lesung von AJMT bestatigt. 


32 Sie verweist dazu auf SMRI 914: thal mar phyuh ste phuh bar byas so. thal ma bzw. thal le 
finden sich lediglich als unbelegte Worterbucheintrage. Die vorliegende Stelle bietet einen schonen Beleg 
fur den Gebrauch dieses Adverbs in einem Zusammenhang wie dem mit phyuh. Vgl. hierzu auch den Ein- 
trag in ZHD s. v. thal ma: ,jne mda 7 sugs kyis rtsig pa thal mar phug ’dug‘\ d. h. „unter dem Anprall der 
Feuerpfeile wird die Wand ganz und gar zerstdrt“. 
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AJM 17.19 // PL 4.6 

yatra prasaktdni kulani nesur 
laksminiketdny uditoditani | 
ucchedani vittavatdm kuldndm 

seyatn ghate krayyatayadhirudhd 33 1| 19 || (Indravajra) 

19. Wenn sie ihm anhingen, sind Familien zugrunde gegangen, 
die als Wohnstatt der Pracht [galten] 

und durch ihre hervorragende Stellung ausgezeichnet waren - 
das, ja das, 34 was [selbst] beguterte Familien zugrunde richtet, 
steht in dem Krug zum Verkauf. 

| gah la chags na dpal gyi gzir gyur rigs \ 

| je mtho je mthor *gyur *pa \ah brlag par \gyur | 

| nor gyi dbyig Idan rigs kyah phuh bar 1 gyur \ 

| btsoh rgyu de ni bum pa ’di na \dug | [AJMT 17.19] 

b: ’gyur ba ’ah DGNQ, gyur pa ’ah e. c. (Vgl. PLT 4.6b und je mthor je mthor gyur pa - uditodite 
AJM 1.4+.) 

c: phuh bar \gyur DG, phyuh ’gyur ba NQ. 
d: btsoh DNQ, gtsoh G. - de ni D, ’di ni GNQ. 

| gah zig ’thuhs na dpal gyi gzir gyur rigs | 

| je mtho je mtho gyur pa ’ah rlag byed pa | 

| nor gyi dbyig Idan khyim kyah phuh ’gyur ba \ 

| hes man gzi rtsa de ni su zig ’thuh | [PLT 4.6] 

a: gah zig ’thuhs CD, gah zig ’thuhs om. NQ. - dpal CDN, dbal Q. - gyur NQ, ’gyur CD. 
b: pa ’ah CDN, ba ’ah Q. 

c: phuh CD, ’thuh NQ. - ’gyur ba DNQ, ’gyur pa C. 

„[6] Wenn [einer] den [Alkohol] trinkt, so richtet dieser [Mann] auch ein noch so hoch 
gestiegenes Geschlecht, das Grundlage seines Gllickes geworden war, zugrunde, und er 
wird auch ein Haus, das mit Reichtumem [vollgestopft] ist, zerstoren. Wer wiirde [also] 
diesen [Alkohol, der] das Fundament und die Wurzel vieler Vergehen [ist], trinken?“ 


33 krayyatayadhirudhd N (2. Hand) = K; krayyatayavirudha T und N (1. Hand). Der vom Inhalt- 
lichen her passende Verbstamm ist adhi-jruh in der Bedeutung „erklimmen, so v. a. erreichen, gelangen 
zu (Acc.)“ (pw), wahrend vi-jruh hier nicht gut paBt. Die ein klein wenig freiere tibetische Wiedergabe 
des letzten Pada lautet btsoh rgyu de ni bum pa ’di na ’dug, also „dieser Verkaufsgegenstand befindet sich 
in diesem Krug“. Die Variante krayyatayavirudha erklart sich leicht als Abschreibefehler aufgrund groBer 
graphischer Ahnlichkeit. 

34 Das hier im Sanskrit vorliegende Femininum laBt sich in der deutschen Wiedergabe schlecht 
aufrecht erhalten, s. o. Anm. 23. 
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Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

a: gah zig ’thuhs na PLT gegeniiber gah la chags na [= yatra prasaktani ] AJMT. 

b: AJMT und PLT fast deckungsgleich; rlagpar byed PLT gegeniiber brlagspar ’gyur [= nesur ] AJMT. 

c: AJMT und PLT nahezu deckungsgleich; khyim PLT gegeniiber rigs [= kulanam] AJMT. 

AJM 17.20 // PL 4.7 

aniyataruditasthitavihasitavdg 
jalagurunayano 35 grahavasaga iva | 
paribhavabhavanam bhavati ca niyatam 

yadupahatamatis tad idam ihaghate || 20 || (Praharanakalita) 

20. Wovon man mit beeintrachtigtem Verstand, 

mit unkontrollierter, weinerlicher, zogemder, lachender Rede, 36 
mit tranenschweren Augen wie von einem bosen Damon beherrscht, 
ganz gewiB zu einem GefaB der Verachtung wird, 
das, ja das ist hier in dem Krug. 

| glo bur hu zih \dug la dgod cih ma hes smra \ 

| gdon gyis zin pa bzin du mig ni mchi mas gah | 

| smad cih brhas par \gyur ba 7 gnas su hes par 'gyur \ 

| bio hams ' gyur ba de ni bum pa ’di nayod | [AJMT 17.20] 

a: glo DNQ, bio G. 

c: hes par \gyur GNQ, hes \gyur ba D. 
d: de ni GNQ, ’di ni D. 

| glo bur hu zih res ’ga ’ dgod par byed | 

| ma hes smra zih gdon gyis zin pa bzin | 

| dam pas smad cih brhas pa 7 gnas gyur pa | 

| ’khrul bslad rgyu de su zig ’thuh bar byed | [PLT 4.7] 

a: res NQ, re CD. - ’ga ’ dgod DNQ, dga ’ dkod C. 
b: smra CD, smu NQ. 
d: bslad NQ, sloh C, slab D. 


35 jala 0 NT, jada 0 K e. c. Inhaltlich sind beide Varianten moglich; jada kann neben „dumm, 
stumpf ‘ auch „Wasser u bedeuten,y'fl/tf kann auBer in der Bedeutung „Wasser“ auch wie jada im Sinne von 
„dumm u gebraucht werden. Die tibetische Wiedergabe des Kompositums lautet mig ni mchi mas gah , „mit 
tranengefiillten Augen“ {gah fur guru ist vertretbar), und zeigt, daB die Ubersetzer in der Sanskrit-Vorlage 
ein Wort mit der Bedeutung „Wasser u voraussetzten. Man sollte den iibereinstimmenden AJM-Mss. folgen 
und K zum gelaufigeren jala° verbessem. 

36 Altemativ lieBe sich auch iibersetzen „mit plotzlich weinerlicher, zogerlicher oder lachender 
Rede“, und zwar im Sinne von „mit bald weinerlicher, bald zogerlicher, bald lachender Rede“, vgl. AJMT. 
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„[7] [Ein Mann, der trinkt], weint plotzlich und lacht bisweilen [wieder], spricht Unbe- 
stimmtes und ist gleichsam von einem Damon gepackt. Der Edle tadelt ihn, und er ist [fur 
die anderen] tadelnswert geworden. 

Wer wiirde [also] diesen [Alkohol, der] die Ursache fur Verwirrung und Verderbtheit 37 ist, 
trinken?“ 

Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

a: Bemerkenswerterweise ist aniyata 0 sowohl in AJMT als auch in PLT mit glo bur und ma hes dop- 

pelt wiedergeben, zunachst adverbiell mit Bezug auf das folgende Audita 0 , dann attributiv zu °vag. 
res \ga ’ PLT gegeniiber * dug la [= °sthita°] AJMT; ma hes smra zih PLT erst im zweiten Pada. 
b: mig ni mchi mas gah [= jalagurunayano] nur in AJMT. 

c: dam pas nur in PLT; das Synonymenkompositum smad cih brhas pa [= paribhava 0 ] findet sich 

bemerkenswerterweise sowohl in AJMT als auch in PLT; hes par = niyatam nur in AJMT; gyur 
pa (Pf.) PLT gegeniiber prasentischem ’gyur [= bhavati] AJMT. 

AJM 17.21 // PL 4.8 

pravayaso ’pi yadakulacetanah 
svahitamdrgasamdsrayakdtardh \ 
bahu vadanty asamiksitaniscayam 

krayapathena gatam tad idatn ghate || 21 || (Drutavilambita) 

21. Mit davon verwirrtem Geist getrauen sich selbst reife Menschen nicht, 
den Weg zu ihrem eigenen Heil zu beschreiten, 

[und] reden viel, woruber sie sich nicht sicher sind. 

Das, ja das kann man kauflich erwerben in diesem Krug. 

| rgas par gyur kyah gah gis sems hams sin | 

| bdag la phan pa 7 lam du mi jug la \ 

| ma brtags man du smra bar hes \gyur ba | 

| btsoh rgyu de ni bum pa ’di nayod \ [AJMT 17.21] 

b: phan pa 7 GNQ, phan par ’dodpa 7 D (unmetrisch). - mi ’jug la GNQ, mi jug na D (jeweils 
verkiirzt fur °samdsrayakdtarah). 
c: hes DGQ, pas N. - ’gyur ba GNQ, ’gyur la D. 
d: btsoh DNQ, gtsoh G. - de ni D, ’di ni GNQ. 


37 DIETZ 1984: 293, Anm. 34: „Mit der Lesart von C ’khrul sloh oder D ’khrul slab ware ,fiir 
das Erzeugen von Verwimmgen‘ oder ,fur das Entstehen von Wahn[vorstellungen]‘ zu iibersetzen. Beides 
ist weniger wahrscheinlich.“ 
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I bag yod mams kyah de 'thuns sems hams sin \ 

| bdag la phan pa 7 lam du mi [jug la | 

| ma brtags man du smra zih tshig rtsub ' byin | 

| sgo gsum hams byed de ni btuh mi by a | [PLT 4.8] 

b: mi ’jug la NQ, mi 'jugpa CD. 

„[8] Auch die Sorgsamen sind, wenn sie diesen [Alkohol] getrunken haben, [in ihrem] 
Geist verdorben und betreten den Weg ihres eigenen Heils nicht, sprechen vielfach Unbe- 
sonnenes und fuhren grobe Rede. Man darf diesen [Alkohol, der] die Tore [des heilvollen 
Handelns] 38 zugrunde richtet, nicht trinken.“ 

Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

a: bag yod rnams gegeniiber rgas par gyur [= pravayaso] AJMT; vgl. hirlmanapi , „selbst die Scham- 

haften“ in Jat 512.21a (FAUSB0LL 1963: 17). de \thuns PLT gegeniiber gan gis [= yad°] AJMT. 
b: In AJMT und PLT identisch. 

c: Die Wiedergabe ma brtags man du smra bar hes ' gyur ba AJMT weicht in der Konstruktion etwas 

von skr. bahu vadanty asamiksitaniscayam ab, nach dem Tibetischen miiBte man etwa ubersetzen: 
„es steht fest, daft sie vielfach Unbedachtes sprechen“ bzw. „[sie] sind sicher darin, vielfach 
Unbedachtes zu sprechen“; zih tshig rtsub ' byin PLT gegeniiber bar hes ’ gyur ba AJMT. 


AJM 17.22 // PL 4.9 

yasyd dosdt purvadevdh pramatta 
laksmimosam devardjdd avdpya | 
trdnapeksas 39 toyardsau mamajjus 

tasydhpurnam kumbham enam 40 vrnita || 22 |j (SalinI) 


38 Dietz 1984: 295, Anm. 35: „Der Begriff sgo gsum ,die drei Tore* bezieht sich auf die drei 
Aktionsbereiche des Korpers. Eine Anspielung auf diese drei Aktionsbereiche finden wir in den Zeilen 
4.8a-c, wobei sich 8a auf das Verhalten des Geistes , 8b auf das des Korpers und 8c auf das in der Rede 
bezieht. Vgl. hierzu die Strophen 4.10, 12-13.“ 

39 trdnapeksas N = K; tranaveksas T; skyabs ’dod phyir ni AJMT, was keine Entscheidung 
erlaubt. Inhaltlich sind beide, graphisch nicht weit auseinanderliegenden Varianten denkbar. Mit N kann 
K beibehalten werden. 

40 enam NT, etam K e. c. ( imam in KERNs Mss.) Wie KHOROCHE 1987: 40 richtig bemerkt, 
scheidet imam aus metrischen Griinden aus, da die SalinI an dieser Position eine metrische Lange erfor- 
dert. Die tibetische Wiedergabe ’di erlaubt keine sichere Entscheidung iiber den genauen Sanskrit- 
Wortlaut. Kerns Konjektur etam beruht auf einer erstmals von Bohtlingk 1845 postulierten „Regel“, 
wonach das Pronomen enam ausschliefilich ein Substantiv-Pronomen der 3. Person sei und nicht adjekti- 
visch verwendet werden diirfe. Anhand von zahlreichen Textbelegen wurde diese „Regel“ seitdem zu 
Recht bestritten. Es besteht auch hier keine Notwendigkeit, den in den alten Palmblatt-Mss. NT iiberliefer- 
ten Wortlaut zu verandem. 
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22. Aufgrund seiner 41 Schadlichkeit wurden die friiheren Gotter 42 fahrlassig, 
wurden ihrer Herrlichkeit vom Gotterkonig beraubt 
und versanken im Meer, wahrend sie auf Rettung hofften. 

Damit ist dieser Krug gefiillt. Ihn sollt ihr auswahlen! 

| gah gi hes pas short gyi lha rnams myos | 

| lha yi rgyal pos dpal ni hams byas nas | 

| skyabs ’dod phyir ni rgya mtsho 7 nan du gab | 

| deyis gah ba 7 bum pa \di nos sig | [AJMT 17.22] 

b: lha yi D, lha 7 GNQ. - pos GNQ, po 7 D. 
c: 'dod DGQ, ' don N. - nan du GNQ, nan na D. 

| gah gi hes pas short gyi lha rnams myos | 

| lha yi dbah po 7 dpal ni hams gyur nas | 

| skyabs 9 dod phyir na rgya mtsho 7 nan du gab | 

| lha yah hams byed de ni btuh mi bya | [PLT 4.9] 

„[9] [Dieser Alkohol war es,] auf Grund von dessen schadlicher [Wirkung] die friiheren 
Gotter (Asuras) trunken wurden und sich Zuflucht suchend im Ozean verbargen, nachdem 
das Gluck [ihres] Gotterherm (Bali) zugrunde gerichtet worden war. 

Man darf diesen [Alkohol, der] auch einen Gott zugrunde richtet, nicht trinken.“ 

Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

abc: AJMT und PLT sind so gut wie identisch; statt lha yi dbah po 7 PLT lieBe sich in Kenntnis der 

Sanskrit-Parallele aus der AJM lha yi dbah *pos konjizieren. Wie DIETZ bemerkt, 43 bezieht sich 
diese Strophe auf den Kampf zwischen Suras und Asuras um das amrta und die Herrschaft iiber 
die drei Welten (Mahabharata I 19). 


AJM 17.23 // PL 4.10 

bruydd asatyam api satyam iva pratitah 
kurydd akdryam api kdryam iva prahrstah | 
yasyd gunena sad asat sad asac ca vidydc 

chdpasya murtir iva sd nihiteha kumbhe || 23 || (Vasantatilaka) 


41 Im Sanskrit Femininum, s. o. Anm. 23. 

42 D.h. „die Asuras“. 

43 Dietz 1984: 295, Anm. 36. 
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23. Aufgrund seiner 44 Eigenschaft spricht man 

fest uberzeugt Falsches, als ob es die Wahrheit ware, 

tut frohlich Boses, als ob es etwas Gutes ware, 

und halt das Richtige fur falsch und das Falsche fur richtig. 

Wie der Fluch in Person ist dies in diesem Krug hier enthalten. 

| mi bden pa yah bden pa bzin du ho mthon smra | 

| mi by a ba yah bya ba bzin du dga ’ bzin byed | 

| gah gi lan gyis yod medphyin ci log tu ses | 

| de ni dmodpa 7 lus bzin bum pa ’di na \dug | [AJMT 17.23] 

a: bden pa bzin du D, mi bden pa bzin du GNQ (unmetrisch und den Sinn ins Gegenteil 
verkehrend). - mthon D, ’thon GNQ. 
d: dmod GNQ, smad D. 

| mi bya bay an bya ba bzin du byed | 

| mi bden pa yah bden pa bzin du smra | 

| zum pa rnams kyah ma zum bzin du spyod | [PLT 4.10] 

,,[10] [Wenn man getrunken hat,] tut man auch [etwas], das man nicht tun darf, wie eine 
Pflicht. Man spricht auch Unwahres wie die Wahrheit aus. Auch Furchtsame verhalten 
sich wie Furchtlose.“ 

Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

ab: Die erste Strophenhalfte ist nahezu identisch in AJMT und PLT, wobei die beiden Padas in PLT 

gegeniiber AJMT vertauscht sind. ho mthon [= =pratitah ] und dga ’ bzin [= prahrstah ] nur in AJMT. 
Die fur pratlta- „fest entschlossen, auf etwas bestehend“ (pw) vertretbare Wendung ho mthon , die 
sich auch als ho ’thon findet, hat die Bedeutung „ernsthaft, mit Dringlichkeit, hartnackig, 
gewaltsam“, vgl. Mvy 6826 mit dem Sanskrit-Aquivalent prasabham , SCD s.v „ho mthon pa [als 
brda rhih , d. h. alte Orthographie gekennzeichnet] = nan gyis earnestly; pressingly; with persis- 
tence“, sowie ZHD s.v. ho thon pa „(3) [rhih] nan gyis u und schliefilich SMR I 516: „ho mthon 
ni nan gyi |“. In AJMT begegnet ho mthon (bzw. ho ’thon) als Wiedergabe von prasahya in ’on 
te rkun pos ho mthon phrogs gyur tarn fur cauraih prasahyatha vilupyamanah „oder wenn [der 
Besitz] von Dieben gewaltsam geraubt wird“ AJM 4.14b, aufierdem ho mthon du ni fur prasahya 
in ho ’thon [mhon sum GNQ; vgl. ZHD s. v. ho thon pa (2)] du ni nor ’phrog nus gyur kyah fur 
kamam prasahyapi dhanani hartum saktir bhaved eva „zwar waren [Euresgleichen] sicherlich in 
der Lage, auch gewaltsam Geld zu rauben“ AJM 12.9. 
c: Dieser Pada ist in AJMT und PLT vollstandig verschieden. - gah gi lan gyis AJMT, worth 

„wegen der Antwort worauf \ d. h. „infolge wovon“, verwendet die spezielle Wiedergabetechnik 
mit lan gyis , urn eine Begriindung zu formulieren. Vgl. chos legs par ma spyad pa ’i lan gyis = 
dharmapacarat „wegen der Mifiachtung (bzw. Verletzung) des Dharma“ AJM 10.3+. yod med 
phyin ci log tu ses AJMT folgt zwar nicht genau der Diktion der Vorlage, bietet aber die inhaltlich 
gute Wiedergabe „erkennt das Seiende und das Nichtseiende in falscher Weise“. 


44 


Im Sanskrit Femininum, s. o. Anm. 23. 
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AJM 17.24//PL 4.11 

unmadavidyam vyasanapratisthdm 
sdksdd alaksmim jananim aghdndm | 
advaidhasiddhdm 45 kalipaddhatim tarn 46 

krinita ghoratn manasas tamisrdm || 24 || (Indravajra) 

24. Kauft die Zauberkunst der Geistesverwirrung, die Wohnstatt des Lasters, 
die leibhaftige Katastrophe, die Erzeugerin der Siinden, 
diese zweifelsfrei als Wegspur zur Entzweiung feststehende 
schreckliche Verfinsterung des Geistes! 

I rnyos ’gyur rig shags sdug bshal rgyur ’gyur ba | 

| sdig pa 7 ma mo (*)byur nan mhon sum bzin | 

| rtsod pa 7 lam dan tha dad ma yin pa | 

| shin gi mun pa mi bzad de nos sig | [AJMT 17.24] 

b: byuh GNQ, byuh oder byur D. 
d: hos GNQ, myos D. 

| myos \gyur rigs hams sdug bshal rgyur gyur pa | 

| sdig pa f i srin mo byur nan mhon sum bzin | 

| rtsod pa 7 gzi dan tha dad ma yin pa | 

| shin gi mun pa mi bzad de su ’thuh | [PLT 4.11] 

b: byur DNQ, gyur C. 

,,[11] Wer [wird wohl] diesen [Alkohol] trinken, durch den man berauscht wird, der das 
Geschlecht zugrunde richtet [und] zur Ursache des Leids geworden ist, der zur Siinden- 
damonin, zum gleichsam verkorperten Elend geworden ist, der die Grundlage fur Streit- 
gesprache [bildet] und nur auf einen Gegenstand (sc. den Alkohol) gerichtet ist (?) 47 und 
der fur das Gemut unertragliche Finstemis [mit sich] bringt?“ 


45 advaidha 0 NT, advaita 0 K; tha dad ma yin pa AJMT, was keine Entscheidung erlaubt. Inhalt- 
lich sind beide Varianten moglich. Alleine wegen der Ubereinstimmung der alten Mss. NT sollte man K 
zu advaidha 0 andem. 

46 kalipaddhatim tarn N = K; kalipaddhatim tarn T nach Angabe von KHOROCHE 1987: 40; tat- 
sachlich liest T entweder °paddhatlm na oder °paddhatlnam (?). Die Form paddhati- mit kurzem Auslaut 
ist die gelaufige. An der Richtigkeit des Demonstrativums tarn kann ohnehin kein Zweifel bestehen, vgl. 
die tibetische Enstprechung rtsod pa ’i lam (...) de. paddhatim tarn , der von N bezeugte Wortlaut von K, ist 
beizubehalten. 

47 Dietz 1984: 295, Anm. 37: Jha dad ma yin pa ware eigentlich ,ohne Besonderheit, nicht 
verschieden von‘ und gibt normalerweise skr. ananya, abhinna, abheda, avyatirikta wieder. Vgl. LC 1011. 
Eventuell liegt hier eine Fehliibersetzung von ananya zugrunde, das (1) ,nicht verschieden von‘ und (2) 
,nur auf einen Gegenstand gerichtet 4 bedeuten kann. Vgl. pw s. v. ananya. Eine andere Deutung dieser 
Zeile ware ,der nicht unterschieden von der Grundlage fur Streit ist‘ = ,der der Hauptgrund fur Streit ist‘.“ 
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Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

abed: AJMT und PLT sind nahezu identisch. 

a: rigs hams PLT gegeniiber rig shags AJMT; rigs hams mu!3 nicht unbedingt auf einen von °vidyam 

abweichenden Sanskrit-Wortlaut zuriickgehen, sondem kann eine Verderbnis aus rig shags sein. 

b: srin mo PLT gegeniiber ma mo [= jananim] AJMT; tib. srin mo entspricht normalerweise skr. 

rdksasi -. *raksasim scheidet allerdings fur die von Aryasura erhaltene Sanskrit-Strophe schon aus 
metrischen Griinden als Variante aus. 

AJM 17.25//PL 4.12 

parimusitamatir yayd nihanyad 
api pitaram jananim andgasam vd | 
aviganitasukhdyatir yatirn vd 

krayavidhind nrpa tdm ito grit an a || 25 || (Puspitagra) 

25. Erwirb diesen [Alkohol] 48 kauflich von mir, o Konig, 
der einen um den Verstand bringt, 
so dali man selbst seine unschuldigen Eltem 
oder einen Asketen umbringt, 

ohne die Folgen fur sein kunftiges Gluck zu bedenken! 

| gah gis bio ni rab tu nams gyur nas | 

| pha ma hes pa med pa\ah gsod 'gyur zih | 

| bde la ma chags dka ’ thub can yah gsod | 

| btsoh ba 7 cho gas rgyal la(gs) phul t(..) bzes | [AJMT 17.25] 

d: btsoh ba 7 D, gtsoh ba 7 GNQ. - cho gas GNQ, mchog ’di D. - rgyal la phul bas bzes D, rgyal 
la phul ba zes GNQ, lies rgyal *lags phul *has bzes oder rgyal *lags phul * ’di bzesl (Die sicheren 
Entsprechungen in diesem Pada sind btsoh ba 7 cho gas fur krayavidhind und bzes fur grhana. Das 
iiberlieferte rgyal la sollte man im Hinblick auf den skr. Vokativ nrpa zum nahezu gleichlauten- 
den rgyal *lags andem. Ansonsten miiflte man wohl von einer Umwandlung der Konstruktion im 
Tibetischen ausgehen und rgyal la phul als „Gabe fur den Konig“ iibersetzen. Das in GNQ iiber- 
lieferte ba zes ist sicherlich eine Verderbnis, die aus urspriinglichem bzes entstanden sein kann, 
wenn man voraussetzt, da!3 vor bzes eine Silbe ausgefallen ist und ein Redaktor bzes zu ba zes 
umwandelte, um die Vollzahligkeit der Silben wiederherzustellen. Aus metrischen wie aus inhalt- 
lichen Griinden kann zes unmoglich auf skr. *iti (statt ito) zuriickgefiihrt werden. Der in D iiber- 
lieferte Instrumental bas konnte dagegen auf das Ablativ-Suffix °tas im Sanskrit zuriickzufuhren 
sein. Sollte man anstelle von bas graphisch nicht weit entfemtes *has konjizieren, um eine Ent- 
sprechung zu ito zu erhalten, also „empfange die Gabe durch mich“? Oder ware besser ein mit 
gah gis in AJMT 17.25a korreliertes Demonstrativum wie * di als Aquivalent zu skr. tdm zu ergan- 
zen, wie es immerhin in mchog \di , der Variante aus D - wenngleich an unpassender Stelle - 
vorliegt?) 


48 Im Sanskrit Femininum, s. o. Anm. 23. 
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| de ’thuhs yid ni mb tu ’khrugs gyur nas | 

| brtse ba 7 pha dan mayah gsod ’gyur zih | 

| nes med dge sloh bram ze draft sroh gsod | 

| chom rkun daft ni log g.yem smadpa byed | [PLT 4.12] 

a: ’thuhs CD, ’thun NQ. 

„[12] Wenn einer diesen [Alkohol] trinkt, dann totet er, nachdem er in seinem Sinn 
uberaus in Verwirrung geraten ist, sogar [seine ihn] liebenden Eltem. Er totet den sunden- 
losen Monch, Brahmanen und Seher. Er begeht Diebstahl und [fuhrt] einen getadelten 
falschen Lebenswandel.“ 

Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

ab: Trotz geringer Abweichungen entspricht die erste Strophenhalfte aus PLT inhaltlich genau 

derjenigen aus AJMT. 

a: de ’ thuhs PLT gegenuber gah gis [= yaya] AJMT; yid (gleichwertig) PLT gegeniiber bio [= °ma- 

tir\ AJMT; ’ khrugs gyur nas PLT inhaltlich nicht weit entfemt von fiams gyur nas [= parimusita 0 ] 
AJMT. 

b: brtse ba 7 PLT gegenuber nes pa med pa 7 [= anagasam] AJMT. 

c: Abgesehen vom Pradikat gsod [= nihanyad in AJM 17.25a] lautet PLT anders als AJMT. In 

diesem Fall steht PLT einmal dem entsprechenden Pada der Strophe aus dem Jat 512 ein wenig 
naher, namlich dhamme thitam samanam brahmanam va Jat 512.17 (FAUSB0LL 1963: 17). 

AJM 17.26 (ohne Parallele in PL) 

evamvidham madyam idam narendra 
sureti lake prathitam surdbha | 
na paksapdto ’sti gunesu yasya 

sa kretum udyogam idam 49 karotu || 26 || (Upajati) 

26. Von solcher Beschaffenheit ist dieser Rauschtrank, o Konig. 

Unter den Menschen ist er als surd bekannt, o Gottergleicher. 

Derjenige, der sich nicht auf die Seite der Tugend stellt, 
der soli sich daran machen, ihn zu kaufen! 

| mi yi bdag po chan \di de ’dra yah | 

| jig rten na ni lha zes rab tu grags | 

| yon tan la ni gah dag mi dga ’ ba | 

| de dag chan \di no la \bad par gyis | [AJMT 17.26] 


49 idam N = K, imam T; (chan) ’di AJMT. Da idam auf madyam , n., zu beziehen ist, stellt idam 
den korrekten Akk. Sg. dar. K ist mit N beizubehalten. 
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a: chan 'di de 'dra yah GNQ, chan ni 'di 'drayah D. 

b: jig rten na ni DGQ, jig rten na ni na N. - ( surabha wegen metrisch bedingter Platzknappheit 
ohne Entsprechung in AJMT. In diesem Fall lassen die Ubersetzer den Vokativ wegfallen, da 
dieser fur das Erfassen des Inhalts am unbedeutendsten ist.) 

d: ( chan wird sinnvollerweise nochmals wiederholt, obwohl in der Vorlage kein zweites madyam 
steht.) - ho GNQ, hos D. 

Diese Strophe hat keine Parallele in PL, moglicherweise deshalb, weil sie an die 
vom Konig Sarvamitra in AJM 17.11b gestellte Frage anschlieGt, womit jener Krug 
gefullt sei (purnah kasya ghato nv ayam), und somit ebensowenig wie die erste Strophe 
dieser ironischen Anpreisung des Alkohols (AJM 17.12) in den Kontext des vierten Ab- 
schnittes des „Briefes an den Sohn“ paGt. 

Stattdessen finden sich in PL 4 zwei Strophen ohne Parallele in der AJM und in Jat 
512. AnschlieBend an PL 4.12abc // AJM 17.25abc, wo vom Toten die Rede ist, werden 
in PL 4.12d und 4.13 die iibrigen neun akusalakarmapathani aufgezahlt, die man unter 
dem EinfluB von Alkohol begeht. 50 PL 4.14 wamt vor der Zugrunderichtung der drei 
siksah (, sTlasamadhi, prajna '), des Edlen Achtfachen Pfades und der fiinf indriyani oder 
balani durch den Alkohol. 51 


AJM 17.27 // PL 4.15 

nisevyayad duscaritaprasaktdh 
patanti bhimdn narakaprapdtdn | 
tiryaggatim pretadaridratdm ca 

ko ndma tad drastum api vyavasyet || 27 || (Upajati) 

27. Die sich ihm widmen, hangen einem schlechten Wandel an 
und werden in die schrecklichen Abgriinde der Holle stiirzen, 
in die Existenz als Tier oder die Armseligkeit der Hungergespenster. 

Wer also konnte sich dazu entschlieBen, es auch nur anzusehen? 

| gah zig bsten na nan pa{r) spyod par f gyur \ 

| rab tu ’jigs pa 7 sems can dmyal bar Ituh | 

| dud ’gro 7 gnas dan yi dwags dbul bar ’gyur \ 

| mthoh bar ’dodpa \ah de ni su zig yod | [AJMT 17.27] 

a: bsten DGQ, bstan N. - nan par e. c. (cf. nan pa spyod par 9 gyur zes bya ba ni lus kyi las la 
sogs pa rnam pa gsum nan par spyod par 'gyur ba’o || AJMt(Dh), wo sich der Terminativ in der 
Erklarung findet. Vgl. auch nan par spyod la chags pa = kukaryasahga „das Haften an schlechten 
Taten“AJM 1.7.) 


50 Vgl. Dietz 1984: 297 sowie 544. 

51 Naheres bei DIETZ 1984: 297 sowie 543, 549f. und 551. 
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b: pa 7 GNQ, pas D. 

c: dwags D, dags GNQ. - dbul gyur pa D, dbul 'gyur ba GNQ, dbul bar \gyur AJMt(Dh). (Mit 
'gyur wird das Pradikat patanti aus AJM 17.27b nochmals wiedergegeben.) 
d: pa 'ah GNQ, pa D. 

| de ’thuhs sdig spyod rnams ni lus zig nas \ 

| rab tu bzod dka 7 sems can dmyal bar Itun | 

| yi dags dud y gro rnams kyah smyon par 9 gyur \ 

| sdug bshal rtsa ba de ni btuh mi bya | [PLT 4.15] 

a: zig CDN, sig Q. 

c: dags CNQ, dwags D. - kyah CD, dan NQ. 

„[15] Die Siindigen, die diesen [Alkohol] trinken, fallen nach der Zerstorung ihrer Kor- 
per in die Holle, die iiberaus schwer zu ertragen ist, [oder] sie werden auch als Hunger- 
geister und Tiere zu Tollen. Man darf diesen [Alkohol, der] die Wurzel des Leids [ist], 
nicht trinken/ 6 

Bemerkungen zu den tibetischen Versionen: 

a* de 'thuhs PLT gegeniiber gah zig bsten na [= nisevya yad] AJMT; sdig spyod rnams ni PLT ge- 
geniiber nan pa{r) spyod par ' gyur [= duscaritaprasaktah\ AJMT; lus zig nas nur in PLT. 
b: rab tu bzod dka 7 PLT, inhaltlich nicht weit entfernt von rab tu 'jigs pa 7 [= bhiman\ AJMT. 

c: Von AJMT geringfugig abweichende Konstruktion in PLT: Hungergespenster und Tiere in umge- 

kehrter Reihenfolge, auf beides zu beziehendes rnams kyah PLT gegeniiber gnas dan [= °gatim 
(...) ca] AJMT; smyon par PLT gegeniiber dbul bar [= °daridratam] AJMT. 

AJM 17.28-29 ohne Parallele in PL 

laghur api ca vipdko madyapdnasya yah sydn 
manujagatigatdndm siladrstih sa hand \ 
jvalitadahanaraudre yena bhiiyo 9 py avicau 

nivasati pitrloke hinatiryaksu caiva || 28 || (Malini) 

28. Und mag sie noch so gering sein, die Auswirkung des Trinkens von Alkohol 
zerstort die Sittlichkeit und den Verstand derer, 
die sich in menschlicher Existenz befinden. 

Schlimmer noch, man wird seinen Aufenthaltsort in der Avlci-Holle nehmen, 

die schrecklich ist wegen ihres flammenden Feuers, 

in der Welt der Geister 52 oder auch unter den armseligen Tieren. 


52 pitf steht hier im Sinne von „Geister der Vorfahren, Manen“. 
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| chan de huh hu ’thuhs kyah rnam par smin pa ni | 

I m i yi gnas su skyes kyah tshul khrims Ita ba hams | 

| gah gis phyis kyah mnar me{d) ’bar has sreg par ’gro | 

| yi dwags yul dan dud \gro dman par gnas par ’gyur | [AJMT 17.28] 

a: (In AJMT ist laghur also nicht auf vipako, sondem auf madyapanasya bezogen, wodurch sich 
inhaltlich allerdings kein grofter Unterschied ergibt.) 

c: phyis GNQphyogs D. - mnar me DGNQ. - sreg GNQ, bsreg D. - (Die Lesung me statt med 
lafit sich leicht als eine vom unmittelbar folgenden ’ bar bas beeinfluBte Verschreibung erklaren. 
Nach dem Tibetischen ware mnar me(d) ’bar bas sreg par ’gro also folgendermaften zu uberset- 
zen: „man geht in die AvIci[-Holle] ein, die [einen] mit [ihren] Flammen (bzw.: dadurch, da/3 sie 
flammt,) verbrennt“. Dann ware anzunehmen, da/3 °raudre wegen der metrisch bedingten Platz- 
knappheit unubersetzt blieb. 

Sollte me tatsachlich richtig sein, miii3te man von einer Wiedergabe *mnar me* (= „Feuer der 
Qual“?) fur avlci- ausgehen, was aber angesichts der nach Mvy 4926 festgelegten und mehrfach 
belegten Wendung mnar med = avlci- unmoglich erscheint, in welcher med skr. a° entspricht. 
Andererseits kann man me wohl kaum als Aquivalent zu °dahana° auffassen, weil es im Tibeti¬ 
schen an metrisch schwacher Position steht; aufterdem ergabe sich dann die sehr unwahrschein- 
liche weitere Zuordnung mnar = avlci und sreg par = °raudre. 

Mit einer weiteren Konjektur im Tibetischen lie/3e sich die Stelle noch auf andere Weise losen: 
ginge man von mnar me{d) ’bar bas *drag por* (oder * drags por*) aus, hatte man mit *drag por* 
ein Aquivalent zu °raudre, wahrend ' bar bas verkiirzt fur jvalitadahana 0 stiinde.) 
d: dwags D, dags GNQ. - gnas par D, gnas par om. GNQ. 


silamnimilayati hand yasah prasahya 

lajjatn nirasyad matim madnikarod | 

yan ndma pitam upahanti gunams ca tarns tarns 

tatpdtum arhasi katham nrpa madyam adya || 29 || (Vasantatilaka) 

29. Wie kannst du dir nun weiterhin erlauben, jenes Getrank zu trinken, 
das die Tugendhaftigkeit verschwinden laBt, 
den guten Ruf gewaltsam zerstort, 
die Schamhaftigkeit verwirft, den Geist verfinstert, 53 
das also samtliche Tugenden zunichte macht, o Konig? 

| tshul khrims hams par 'gyur zih gtam nan mhon sum ’byuh | 

| ho tsha med cih bio gros dri ma can du \gyur | 

| gah zig ’thuhs na yon tan de dan de dag hams | 

| de bas rgyalpo khyod kyis chan btuh ga la rigs | [AJMT 17.29] 


53 Bzw. „befleckt“. 



106 


Albrecht Hanisch 


a: mhon sum D, mhon du GNQ. - {glam nan mhon sum ’byuh ist keine wortliche Wiedergabe von 
hanti yasah prasahya, jedoch inhaltlich vertretbar: „schlechter Ruf kommt offentlich (bzw. mit 
Macht) auf 4 . Zu mhon sum als Wiedergabe von skr. prasahya vgl. mhon sum phrogs gyur na fur 
skr. prasahyapahared yada AJM 21.9. 
c: de dag hams GNQ, de hams pa D. 
d: kyis D, kyi GNQ. - btuh GNQ, ’thuh D. 

Mit dieser Strophe endet die ebenso ironische wie mahnende Rede des Bodhisattva, 
mit der er erreicht, dafi der Konig Sarvamitra mitsamt seinen Untertanen dem Alkoholge- 
nufi entsagt. 

Statt dieser beiden Abschlufistrophen bietet der PL fiinf anderslautende Strophen, 
namlich PL 4.16-20. 54 Eine davon, namlich PL 4.19, wurde von Dietz als Zitat von 
RA 2.41 identifiziert. 55 In der SchluBstrophe greift Sajjana offensichtlich doch noch ein- 
mal auf die AJM zuriick, denn die erste Strophenhalfte von PL 4.20 ist eine Parallele zur 
zweiten Strophenhalfte von AJM 17.32, wahrend in Jat 512 keine direkte Parallele vor- 
handen ist. 56 


AJM 17.32 // PL 4.20 

art ho sti na gramavaradina me 
surddhipam mam avagaccha 51 rdjan | 
sampujaniyas tu hitasya vaktd 

vakpragrahena 5 *pratipanmayena || 32 || (Upajati) 

32. Ich brauche keine ausgezeichneten Dorfer und derlei. 

Wisse, dafi ich der Gotterkonig bin, o Konig! 

Der Spender heilsamen Rats ist vielmehr dadurch zu verehren, 

dafi man seine Worte annimmt, 

indem man sein Verhalten nach ihnen richtet. 59 


54 Siehe Dietz 1984:296-301. 

55 Siehe DIETZ 1984: 299. 

56 Vgl. Jat 512.31 (FAUSB0LL 1963: 20). 

57 avagaccha NT, „preferable“, wie KHOROCHE 1987: 40, zu Recht vermerkt; abhigaccha K. 
Das inhaltlich wesentlich bessere avagaccha wird von den beiden alten Mss. NT gelesen und erfuhr die 
gelaufige Wiedergabe ses par byos im Tibetischen. 

58 vakpragrahena N, vagpragrahena T, vakpragrahena K mit der korrekten Schreibweise. 

59 Wortlich: „... ist durch die in gutem Verhalten bestehende Annahme seiner Worte zu vereh- 
ren“. Edgerton zieht ubrigens die vorliegende AJM-Stelle heran, um diese Bedeutung von pratipad zu 
zeigen: „by (the kind of) acceptance of his words which consists of behavior , i. e. by not only assenting 
verbally but putting them into practise 44 (BHSD, s. v. pratipad). 



Lob des Alkohols 


107 


| yul gru mchog la sogs pa ha mi ’dod \ 

| l ha dbah ha yin rgyal pos ses par by os | 

| phan par smra la mchod par bya ba ni \ 

| bsgo ba 7 tshig bzin hams su len pa yin \ [AJMT 17.32] 

a: sogs pa GNQ, sogs pa ’an D. 

b: ha yin D, ha yin na GNQ. - (In GNQ findet sich nach dem zweiten Pada ein weiterer, 
iiberflussiger Stollen, namlich | lha dbah dpal yah ha la dgos pa med | „und auch die Herrlichkeit 
des Gotterkonigs brauche ich nicht“.) 
c: smra GNQ, smras D. 

d: (AJMT gibt die zweite Strophenhalfte etwas freier, doch inhaltlich angemessen wieder: „was 
die Ehrerweisung gegeniiber jemandem angeht, der Heilsames sagt, so handelt es sich darum, [es] 
den [von ihm] erteilten Worten gemaB zu verinnerlichen“.) 

| phan par smra ba mchod pa ni \ 

| bsgo ba sin tu sgrub pa yin | 

| bu khyod ha la mchod \dod na \ 

| gdams pa bzin du rjes su sgrubs | [PLT 4.20] 

d: rjes su CDQ, rjesu N. - sgrubs CD, bsgrubs NQ. 

„[20] Die Verehrung fiir den heilsam Redenden [besteht in] der vollstandigen Ausfuh- 
rung des durch die Unterweisung Angeratenen. Wenn du, [mein] Sohn, mich zu verehren 
wunschst, muBt du [meinem] Rat entsprechend handeln.“ 

SchlieBlich endet der vierte Abschnitt von PLT mit den Worten chan la dga ’ ba 
span ba’o 11 „Die Freude am Alkohol ist aufzugeben“. Vgl. hierzu apasya tasman madira- 
prasahgam AJM 17.33c, auf Tibetisch mit de bas chan la chags pa rab spohs la wieder- 
gegeben. 
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Bibliographic zur Bodhisattvavadanakalpalata des Ksemendra* 

Signe Kirde 

Der kaschmirische Sanskrit-Dichter Ksemendra (um 980-1066 n. Chr.) war ein auBerst 
vielseitiger und produktiver Autor des mittelalterlichen Indien, der etwa 36500 Strophen 
in verschiedenen literarischen Genres der Sanskrit-Literatur verfaBte. So wurde ich anlaB- 
lich einer Recherche fiber das Thema der Erotik in der klassischen indischen Literatur 
durch Johann Jakob Meyers Ubersetzung der Samayamatrka , einer Satire des Ksemendra 
iiber das Kurtisanenwesen, auf ihn aufmerksam. Allerdings begann ich erst wahrend der 
kursorischen Lektiire im Marburger Indologischen Seminar anhand ausgewahlter Texte 
der Bodhisattvavadanakalpalata 1 (BAK), der „Wunscherfullenden Ranke der GroBtaten 
des Bodhisattva“, einer Sammlung von 108 buddhistischen Legenden, und des Desopa- 
desa, mich mit Leben und Werk des Dichters Ksemendra zu beschaftigen. 

Ksemendra verfaBte mit der etwa 7240 Strophen umfassenden BAK eine Samm¬ 
lung, die heute 108 buddhistische Legenden enthalt und damit die umfangreichste ihrer 
Art ist. In ihr werden bekannte und populare Geschichten, die die Vollkommenheiten des 
Buddha und der Bodhisattvas illustrieren, in einer gefalligen Form einem groBtenteils 
nicht-buddhistischen Publikum erzahlt. Ksemendra selbst hat nur 107 Legenden gestaltet, 
die 108. Geschichte verfaBte sein Sohn Somendra und erganzte sie durch eine Einleitung, 
in die auch ein Inhaltsverzeichnis und einige biographische Details iiber seinen Vater ein- 
gebunden sind. 


* Die Idee zu einer bibliographischen Arbeit iiber Ksemendra ist nach den anregenden Gespra- 
chen mit Prof. Michael Hahn und Herm Shogo Iwai (jetzt Tokyo) anlafllich zweier Seminare in Marburg 
1998 und 1999 entstanden, in denen wir Texte des Ksemendra lasen. 

Bei der Beschaffimg von Literatur waren mir besonders Dr. Karl-Heinz Golzio und Peter 
Wyzlic, M.A., vom Indologischen Seminar Bonn mit Rat und Tat behilflich. Mein Dank gilt auch den Mit- 
arbeitem der Universitatsbibliothek Tubingen, Herm Michael Kroll (Oberhausen), Prof. Herman Tieken 
(Leiden) und Prof. Marek Mejor (Warschau). Fur hilfreiche Erganzungen und Kritik bin ich Prof. Michael 
Hahn, Dr. Roland Steiner und Dragomir Dimitrov, M.A., sehr dankbar. Fur einige Korrekturen und Ergan¬ 
zungen der japanischen Beitrage mochte ich ganz herzlich Dr. Mitsuyo Demoto danken. Fur alle verblie- 
benen Mangel bin selbstverstandlich allein ich verantwortlich. 

1 Die Bodhisattvavadanakalpalata wird oft unter dem kurzeren Werktitel Avadanakalpalata 
angefuhrt. Ksemendra selbst verwendet in seinem Lehrbuch fur angehende Dichter, der Aucityavicara- 
carca , die leicht abweichenden Titel: Bauddhavadanakalpalata (ad 18), Bauddhavadanalatika (ad 30) und 
Bauddhavadanalata (ad 38); vgl. Minor Works of Ksemendra. Edited by E. V. V. Raghavacharya and D. 
G. Padhye. Hyderabad 1961, S. 31, 51 und 60. 
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Der Sanskrittext zusammen mit der tibetischen Ubersetzung der BAK wurde zum 
ersten Mai von Das/Vidyabhu$ana im Zeitraum von 1888 bis 1913 in Kalkutta heraus- 
gegeben. Danach erschien eine Fulle von philologischen und literaturwissenschaftlichen 
Publikationen, die sich in unterschiedlicher Art und Weise mit Ksemendras Werk beschaf- 
tigten. Die nun folgende Bibliographie soil dazu dienen, einen Uberblick uber diese diver- 
sen Veroffentlichungen zu vermitteln. 

Die Bibliographie enthalt die Eintrage in chronologischer Reihenfolge. Ergan- 
zungen und Hinweise von mir werden in eckigen Klammem [ ] aufgefiihrt. Zur besseren 
Ubersichtlichkeit werden diese Eintrage in vier Gruppen unterteilt, wobei Titel unter 
mehreren Gesichtspunkten erscheinen konnen: 

1. Manuskripte Kataloge, Bibliographien und literaturwissenschaftliche Arbeiten 

uber Textzeugen und die Editionsgeschichte. 

2. Editionen Editionen der Primarquelle, d. h. Ksemendras BAK. 

3. Ubersetzungen Ubersetzungen in ausgewahlten Sprachen. 2 

4. Sekundarliteratur Sekundarwerke sowie kiinstlerische Darstellungen der BAK. 

Die Kurzbewertungen in Form von Sigla geben AufschluB dariiber, welche Aspek- 
te in der Sekundarliteratur behandelt werden. Das Sigel A bezeichnet eine Untersuchung 
zu einer bestimmten Legende und ihrer Uberlieferung. Das Sigel E verweist auf Arbeiten, 
die schwerpunktmaBig iiberlieferungs- oder editionsgeschichtliche Fragen zum Textkor- 
pus der BAK behandeln. Werke mit dem Sigel L beschaftigen sich mit literaturwissen¬ 
schaftlichen Aspekten zum Genre der buddhistischen Erzahlliteratur. Die Sigla D G N 
bezeichnen parallele Versionen aus dem Divyavadana (D), den Gilgit-Fragmenten (G) 
bzw. Quellen, die nicht der buddhistischen Literatur entstammen (N). Die Sigla K M P 
verweisen auf kiinstlerische Darstellungen (K), metrische Nachdichtungen (M) und Prosa- 
fassungen der BAK (P). Die Sigla C S T bezeichnen die Sprachen Chinesisch (C), 
Sanskrit (S) und Tibetisch (T). Das Sigel Z bezeichnet Werke, die Zitate aus der BAK 
enthalten. Mit einem Stemchen * gekennzeichnete Titel lagen mir nicht vor. In diesem 
Zusammenhang mochte ich insbesondere auf zwei Publikationen verweisen, deren Litera- 
turverzeichnisse ausfiihrliche bibliographische Angaben zur BAK enthalten und bei der 
Erstellung der vorliegenden Bibliographie beriicksichtigt wurden, namlich ROTHENBERG 
1990 [1.17] und Mejor 1992 [2.10]. 


2 Die BAK ist bisher noch nicht vollstandig in eine europaische Sprache iibersetzt worden. In 
Kalkutta wurde eine Reihe von englischen Ubersetzungen und Nacherzahlungen geschaffen, die ab 1893 
im Journal of the Buddhist Text Society of India erschienen. Das Journal of the Buddhist Text Society of 
India (Vol. I-IV) wechselte seinen Titel mehrmals in Journal and Text of the Buddhist Text Society of 
India (Vol. I-II), Journal of the Buddhist Text and Anthropological Society (Vol. V-VI) und Journal of 
the Buddhist Text and Research Society (Vol. VII). 
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S. 203-210 [A D E. BAK 51]. 

4.62 Dimitrov, Dragomir (2002) 

„Some Remarks on the Rupyavatyavadana of the Divyavdana(mala)‘\ in: Baud- 
dhasahityastabakavali. Essays and Studies on Buddhist Sanskrit Literature . 
Collected and edited by Dragomir Dimitrov, Michael Hahn and Roland Steiner. 
Marburg 2002 (Indica et Tibetica) [in Vorbereitung] [A D E Z. BAK 51]. 

4.63 Dimitrov, Dragomir (2002) 

„Two Female Bodhisattvas in Flesh and Blood“, in: Aspects of the Female in 
Indian Culture . Edited by Ulrike Roesler. Marburg 2002 (Indica et Tibetica) [in 
Vorbereitung] [A D L Z. BAK 51]. 


Ubersicht der Titel der Avadanas der BAK 

Die folgende Liste der in der BAK enthaltenen Legenden entspricht dem neuesten For- 
schungsstand (vgl. MEJOR 1992,2.10, S. 35 -51). In der editioprinceps weicht die Nume- 
rierung von der hier angegebenen Reihenfolge ab. Da der Sanskrittext der 10. Legende 
(Garbhavakrantyavadana ) Das/Vidyabhusana nicht zuganglich war, listeten die Her- 
ausgeber die Legenden 11 -49 als 10-48 auf. Die tibetische Ubersetzung der 10. Legende 
wurde im Anhang am Ende des ersten Bandes der Ausgabe publiziert. Die abweichende 
Numerierung der editio princeps (Ed.) wird in eckigen Klammem mitgeteilt. In DE Jongs 
Textcritical Remarks on the Bodhisattvavadanakalpalata (1979) bzw. in seiner 1996 in 
Tokyo erschienenen Publikation finden wir die wiederhergestellte urspriingliche Reihen¬ 
folge der Legenden 42-108 bzw. 11-41 (siehe 2.11). Dariiber hinaus machte Mejor 1992 
darauf aufmerksam, dab auch der Sanskrittext der 10. Legende erhalten ist (siehe 2.10, 
S. 6), und Hahn legte 1997 den im Derge-Tanjur uberlieferten Sanskrittext dieser Legen¬ 
de vor (siehe 2.13). 
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1. Prabhasavadana 

2. Srisenavadana 

3. Maniciidavadana 

4. Mandhatravadana 

5. Candraprabhavadana 

6. Badaradvlpayatravadana 

[DE JONG 1996 (2.12): Badandvlpa~\ 

7. Muktalatavadana 

8. Srlguptavadana 

9. Jyotiskavadana 

10. Garbhdvakrantyavadana 

[Nr. 10 (Skt.) in der Ed. nicht vorhan- 
den; fur Nr. 10 (Tib.) s. Ed. 49] 

11. Sundarinandavadana [ Ed. 10] 

12. Virudhakavadana [ Ed. 11] 

13. Hdrltikadamanavadana [Ed. 12] 

14. Pratiharyavadana [Ed. 13] 

15. Devavataravadana [Ed. 14] 

16. Silaniksepavadana [Ed. 15] 

17. Maitreyavyakaranavadana [Ed. 16] 

18. Adarsamukhavadana [ Ed. 17] 

19. Sariputrapravrajyavadana [Ed. 18] 

20. Sronakotikarnavadana [Ed. 19] 

21. Amrapalyavadana [ Ed. 20] 

22. Jetavanapratigrahavadana [Ed. 21] 

23. Pitaputrasamadana [Ed. 22] 

24. Visvantaravadana [Ed. 23] 

25. Abhiniskramandvaddna [Ed. 24] 

26. Maravidravanavadana [Ed. 25] 

27. Sakyotpatti [Ed. 26] 

28. Sronakotlvimsavaddna [Ed. 27] 

29. Dhanapalavaddna [Ed. 28] 

30. Kaslsundaravadana [Ed. 29] 

31. Suvarnaparsvavadana [Ed. 30] 

32. Kalyanakaryavaddna [Ed. 31] 

33. Visakhavadana [Ed. 32] 

34. Nandopanandavadana [Ed. 33] 

35. Grhapatisudattavadana [Ed. 34] 

36. Ghosilavaddna [Ed. 35] 

37. Purnavadana [Ed. 36] 

38. Mukapangvavaddna [Ed. 37] 

39. Ksantyavadana [Ed. 38] 

40. Kapildvadana [Ed. 39] 


41. Udrayanavadana [Ed. 40] 

42. Panditavadana 

[Ed.: 41. Kapildvadana; dazu DE JONG 
1979(1.13), S. 4] 

43. Kanakavarnavadana [Ed. 42] 

44. Hiranyapanyavadana [Ed. 43] 

45. Ajatasatrupitrdrohavadana [Ed. 44] 

46. Krtajnavadana [Ed. 45] 

47. Salistambavadana [Ed. 46] 

48. Sarvarthasiddhavadana [Ed. 47] 

49. Hastakavadana [Ed. 48; anschlieBend 
Nr. 10 (Tib.) als Anhang] 

50. Dasakarmaplutyavadana 

51. Rukmavatyavadana 

52. Adinapunyavadana 

5 3 . Subhasitagavesyavadana 

54. Sattvausadhavadana 

55. Sarvamdadavadana 

56. Gopalandgadamanavadana 

57. Stupavadana 

58. Punyabalavadana 

59. Kunalavadana 

60. Nagakumaravaddna 

61. Karsakavadana 

62. Yasodavadana 

63. Mahakasyapavadana 

64. Sudhanakinnaryavadana 

65. Ekasrihgavadana 

66. Kavikumaravadana 
61. Sahgharaksitavadana 

68. Padmavatyavadana 

69. Dharmarajikapratisthavadana 

70. Madhyantikavadana 

71. Sanavasyavadana 

72. Upaguptavadana 

73. Nagadutapresanavadana 

74. Prthivipradandvadana 

15. Pratltyasamutpadavadana 

16. Viduravadana 

77. Kaineyakavadana 

78. Sakracyavanavadana 
19. Mahendrasenavadana 
80. Subhadravadana 
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81. Hetiittamavadana 

94. 

Yasomitr avadana 

82. Narakapurvikavadana 

95. 

Vyaghryavadana 

[Ed. Maraka ~; dazu DE JONG 1979 

96. 

Hastyavadana 

(1.13), S. 186] 

97. 

Kacchapavadana 

83. Rahulakarmaplutyavadana 

98. 

Tapasavadana 

84. Madhurasvaravadana 

99. 

Padmakavadana 

85. Hitaisyavadana 

100. 

Punyaprabhasavadana 

86. Kapinjalavadana 

101. 

Syamakavadana 

87. Padmakavadana 

102. 

Simhavadana 

88 . Citrahastisayyatiputravadana 

103. 

Priyapindavadana 

89. Dharmarucyavadana 

104. 

Sasakavadana 

90. Dhanikavadana 

105. 

Raivatavadana 

9 1 . Sibisubhasitavadana 

106. 

Kanakavarmavadana 

92. Maitrakanyakavadana 

107. 

Suddhodanavadana 

93. Sumagadhavadana 

108. 

JTmutavahanavadana 


SlGLA 

A Avadana : Untersuchung zu einer bestimmten Legende 

BAK Bodhisattvavadanakalpalata 

C Chinesisch: Artikel bezieht chinesische Quellen in die Untersuchung mit 
D Divyavadana 

E Editionsgeschichte der BAK 

G Gilgit-Manuskripte 

K Kunstlerische Darstellung (Thangka, Holzschnitte usw.) 

L Literaturwissenschaftliche Fragestellungen zum Genre der Avadanas 
M Metrische Adaption der BAK 

N Texte, die nicht der buddhistischen Literatur entstammen 

P Prosa-Bearbeitung der BAK 

S Sanskrittext 

T Tibetische Ubersetzung 

Z Zitat aus der BAK des Ksemendra 

* Die bibliographischen Angaben beruhen auf Informationen zweiter Hand 
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Contemporary Sri Lankan Sanskrit Poetry: 

The Svanastavakavyam by Davuldena Jnanesvara Mahasthavira 

Bhikkhu Pasadika 


Introductory Remarks 

It is a great pleasure to contribute the present specimen of contemporary Sri Lankan San¬ 
skrit poetry to these collected papers on indological and tibetological topics dedicated to 
Professor Michael Hahn who as a multitalented scholar hors du commun, through his 
scientific oeuvre, has placed his colleagues, pupils and students of Indology and Tibeto- 
logy at large under a lasting obligation to him. Since Prof. Hahn is a connoisseur of 
classical music and poetry, himself being an outstanding kavya specialist, I have thought 
it apposite to present here the Svanastavakavyam whose author is regarded as the foremost 
contemporary Sri Lankan Sanskrit poet. In the following a few pieces of biographical 
information will be given so as to introduce the author of the Svanastavakavyam also to 
the public abroad interested in kavya literature. At home, he is, of course, well-known and 
his Sanskrit works even occasioned a dissertation entitled An Analytical Study of the San¬ 
skrit Compositions by Davuldena Ndnissara Thera, recently submitted to the University 
of Sri Jayawardhanapura by Mipitiye Seelaratana. 

Ven. Nanissara/Jnanesvara was bom on 31st December 1915 at Davuldena, a vil¬ 
lage in the Udukinda-Uvaparanagama District in the mountainous Uva region of Central 
Sri Lanka, as son of Aloka Mudiyanselage Kavurala and his wife Gajanayake Mudiyanse- 
lage Kirimenike. His parents had eleven children of whom he is the ninth, named Aloka 
Mudiyanselage Siribaddana. After completing secondary education, he entered the Bud¬ 
dhist order as a novice in 1930 under the guidance of Ven. Umele Sri Pannananda Maha- 
nayaka Thera, abbot of Tapodhanarama Purana-Mulamahavihara at Sapugolla. At the 
latter’s hands he received the traditional Buddhist education and also his higher bhikkhu 
ordination in 1938. It was in 1932 that Ven. Jnanesvara entered Vidyodaya Pirivena in 
Colombo to pursue his higher education. Among hundreds of students he excelled in Pali, 
Sanskrit, Prakrit, Sinhala and archaeology. In recognition of his extraordinary achieve¬ 
ments, he was awarded the Syamarajatyaga, the ‘King of Siam Prize’, and his most 
successfully passing the final exams in Oriental Studies earned him the title of RajakTya - 
pandita. As for educational assignments, the Tripitakacarya and Mahopadhyaya taught at 
the Pali Buddhist University in Colombo and at various Buddhist colleges in the capital. 
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In the 90s of the last century he accepted invitations to teach Pali and Theravada Bud¬ 
dhism at two institutes in Taiwan. As a dhammaduta monk, Ven. Jnanesvara was invited 
to visit many parts of the world. He also participated in international conferences, for 
instance in the Moscow Conference on World Religions and Peace held in the early 70s 
of the last century or in the Asian Buddhist Conference for Peace convened in Ulan Bator 
in 1979. Apart from his educational assignments, he was appointed by the Ministry of 
Religious Affairs, Government of Sri Lanka, Member of the Editorial Board of the 
Buddha Jayanti Tripitaka Series. To date, the Mahanayaka Thera is abbot of the Vidya 
Vijaya Aramaya at Nugegoda and of Tapodhanarama Purana-Mulamahavihara at Sapu- 
golla. At the age of 86, in his spare time composing Sanskrit poetry still is a passion with 
him. From among his over twenty Sanskrit works may be mentioned: 

a ) Mardhgandvijayam, Nugegoda, 1983, 1994. 

b) AsihpuspamanjarT, Nugegoda, 1984, 1999. 

c) Vairagyacinta, Nugegoda, 1995. 

d) Dharmacinta, Nugegoda, 1998. 

e) Yasodharacaritam, Nugegoda, 2000. 

I am much obliged to Ven. Dr. Tampalawela Dhammaratana, consultant to 
UNESCO, Paris, for having made accessible to me the above biographical items and also 
for having consulted for me the Sinhalese translation of the Svanastavakavyam. Many 
thanks are also due to Dr Roland Steiner for clarifying some metrical points and for aptly 
estimating the use of metres and the structure of the stanzas in the Svanastavakavyam as 
exactly conforming to the rules and conventions of classical Sanskrit poetry. Last but not 
least, I would like to thank Dragomir Dimitrov, MA, for his meticulous editorial work and 
very helpful suggestions. 


Svanastavakavyam * 

Poem in Praise of a Dog 

srimdn pura Gautamabodhisattvo 
ndtho ’bhavat kukkurajanmajdndm \ 
svajndtivargam marandn mumoca 

so ’didapac cabhayaddnam agram || 11| (Indravajra) 


* This romanized edition is based on the original edition in both Devanagari and Sinhala charac¬ 
ters together with a Sinhala translation, published for the first time by “Modern Press”, Nugegoda, 2541/ 
1997 (see JNANESVARA 1997). In the following this editio princeps is referred to by “Sv”; st. = stanza 
(a-d = lines of stanza). 
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1. In a previous existence, the illustrious Bodhisattva of the 
Gotama family was the protector of creatures bom as dogs. 

He saved a group of his relations from death and caused 
the optimum gift of safety to be bestowed on [them]. 1 

vamse jdtah paramagunino bodhisattvasya 2 tasya 3 
cchdydvan me sthitigatisaye sdhacaryani 4 dadhdnah \ 
svdno ndthe sadayahrdayah sldghaniyah krtajnair 

jivydd dirgham muditamanasdjantuvargam praraksan || 2 || (Mandakranta) 

2. The dog 5 was bom into the family of that most virtuous Bodhisattva; [he] keeps 
me company as my shadow [wherever I] stand, go or take rest. [He] has a heart 
full of compassion for his master. [Such a being] should be praised by those who 
are grateful. May he live long, protecting [his] fellow beings 6 7 with a joyful heart. 

dhvdya saumyavacasdsanapdnaddndd 
yarn posati sma 1 bhasakam sutavatsalena \ 
duhkhe sukhe ca sa samaprakrtih krtajhah 

svam svdminam na vijahdti kadd cid eva || 3 || (Vasantatilaka) 

3. The dog whom [his master] has been feeding with the affection 
[shown to] a child by calling [him] in a gentle voice and giving 

him food and drink, is always the same by nature, in pleasure and pain, 

[and] grateful, never indeed abandoning his owner. 


1 Cf. FAUSB0LL 1877, pp. 175-178. According to the Kukkura-Jataka (Jataka No. 22), the 
thoroughbred dogs of King Brahmadatta caused some damage which enraged the king of Benares to such 
an extent that he ordered the indiscriminate killing of all dogs excepting his own thoroughbreds. Himself 
born as a dog in a previous existence, the Bodhisattva managed to appear in front of the king and pleaded 
the case of his fellow dogs whose innocence he could prove. Having been reminded by the Bodhisattva of 
his royal duty to be impartial and righteous, the king was greatly impressed and did homage to the 
Bodhisattva, granting him and his fellow beings protection and sustenance. 

2 Sv, p. 6, st. 2a: °saptvasya. 

3 Sv, p. 6f., st. 2a: tasya-. 

4 Sv, p. 6f., st. 2b: °caryyam ; cf. Pan. 8.4.46. 

5 I. e. he whom the poet is about to praise. 

6 Lit.: ‘group of creatures/persons’. 

7 Sv, p. 6, st. 3b: posatisma. 
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pasyams ca durbalajaraturam esa ndtham 8 
sokdbhibhuta iva jrmbhata eva bhuyah | 
bhuh-bhuh-svaro vipadi tena vidhiyamdnas 
tasya svabhartari krpam prakatikaroti || 4 || 

4. Seeing his master feeble and decrepit from age, 

more [often than normally] he stretches and yawns, overcome, 
as it were, with grief; when something is going wrongly 
he [starts] barking, showing compassion for his maintainer. 

srdntasya tasya vikalendriyavrddhabhartur 
jijhdsur eva kusalam sa nirdmayam ca 9 1 
puccham vikampayati jighrati pddayugmam 
ku-ku-svaram carikariti ca mandamandam 10 1| 5 || 

5. Being anxious about 11 the good health of his maintainer who, 
[on account of his] age, has impaired sense organs and 
[feels] exhausted, he wags his tail, sniffing at [his master’s] 
feet and giving a deep sigh again and again 12 . 

parnotajdbhimukha eva nipatya rdtrau 
bhartdram esa pariraksati sdvadhdnam \ 
uttisthate bhramati kauti ca nirnimittam 
nityam nivdrayati dustajanapravesam || 6 || 

6. Having settled down at night and with his face directed 
towards the leaf-hut, attentively he protects his master; he 
always prevents villains from intruding, [at times] getting 
up, moving round and growling without [a visible] cause. 


8 Sv, p. 6f., st. 4a: esanatham. 

9 Sv, p. 8f., st. 5b: °yan ca. 

10 Sv, p. 8f., st. 5d: manda mandam. 
n Lit.: ‘truly desirous of knowing’. 

12 Lit.: ‘repeatedly and in a low [voice] he makes the sound “ku-ku” ’. 


(Vasantatilaka) 


(Vasantatilaka) 


(Vasantatilaka) 
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samsarpate patipuro gamandvadhdno 
durum nunutsati vihimsakasattvasamgham 13 1 
paryesate 14 parisaram vyasanam niroddhum 

simhasyapota iva garjati dirghadirgham 15 1| 7 || (Vasantatilaka) 

7. Moving along in front of his master to [whose smooth] walking he is 
attentive, he is anxious to drive far away lots of creatures that 
[could possibly] harm [him]; seeking to ward off a [seemingly] 
pending 16 calamity, he continually howls like the cub of a lion[ess]. 

supto ’pi kdsthamayajarjarite 17 kutire 
nidrasukham na labhate svapatim praraksan | 
ydvat prabhdtasamaydc chayanam parito 

bambhramyate ca vimand nisi jdgarukah || 8 || (Vasantatilaka) 

8. Although he has lain down to sleep in the wooden, ramshackle hut, 

he does not get a good night’s sleep, guarding his master until daybreak; 
during the night, many times he moves round [his master’s] bed, 
roaming about watchfully and with keen senses. 

vydjaprasupta usasiprathamam prabuddhas 
tan dram vihartum asakrt sa vijrmbhya kdyam | 
dkrsya ndthakatisaktadukulakotim 

vijiidpayet ku-ku-rutena nisdvasdnam || 9 || (Vasantatilaka) 

9. At dawn, after having feigned sound sleep, he is awake first, again 
and again straightening his body in order to dispel lassitude. 

[Making] a cooing sound, he pulls at the hem of his master’s tucked up 
loincloth as if informing [him] of the end of the night. 


13 Sv, p. 8, st. 7b: °saptvasamgham. 

14 Sv, p. 8f., st. 7c: paryyesate. 

15 Sv, p. 8f., st. 7d: dirgha dlrgham. 

16 Lit.: ‘adjunct, contiguous’. 

17 Sv, p. 8f., st. 8a: kastamaya 0 . 
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svdmiyadd natavapuh karasaktayastir 
vdtdbhighdtakadaliva vikampamdnah | 
gad ha/n skhalan pathi rnudhd gamanam vidhatte 

svdsydt taddnugamamitravaro ’pi n bandhuh || 10 || (Vasantatilaka) 

10. When his master, shaking, with his body bent down like a banana tree 
[trying to] withstand a [strong] wind, a stick clutched in his hand, 

is [trying] in vain to walk, badly tottering on the way, the dog, as his best 
[and only] friend following him, might even [be considered] his kinsman. 

dkasmikam nipatitam tatinipravdhe 
ndtham pragalbhasunakah 19 sahasdvagdhya | 
dkrsya tarn katinibaddhapatena tiram 

nitva kadd cid akarot sukhitam sramena 20 1| 11 || (Vasantatilaka) 

11. Once the master unexpectedly fell into a river with a 
[strong] current. 21 Immediately the brave dog plunged in, 
caught hold of 22 his loincloth and brought him to 

the bank, offering comfort thanks to [his] exertion 23 . 

bhogiva kundalitakdyanipanna esa 
jhdtvdpater upagatim rabhasotthitah san | 
urdhvam nametpunar adho nipatec 24 ca ndtham 

slistvd 25 vicumbati virauti ca bhaktipurvam || 12 || (Vasantatilaka) 

12. Taking a rest with his body coiled up like a serpent, impetuously 
he is [back] on his feet once he knows his owner is approaching. 

In all likelihood he will bounce up and down, clinging on to 

his master, kissing him and giving full vent to his attachment. 


18 Sv, p. 10, st. lOd: °varopi. 

19 Sv, p. 11, st. 1 lb: pragalbha sunakah. 

20 Sv, p. 10f., st. lid: sramena. 

21 Lit.: ‘into the strong current of a river’. 

22 Lit.: ‘having drawn towards/away by’. 

23 Lit.: ‘[thus] once [the dog] made [his master] happy thanks to [his] exertion’. 

24 Sv, p. 10, st. 12c: adhonipatec. 

25 Sv, p. 10, st. 12d: slistvd. 
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nathah sakrtpathipadaskhalandd visamjnam 
dvartamdnanayanordhvamukham nipatya | 
ammdmma-vdcam 26 anisant karunam bruvdna 21 

urdhvam punah punar adhah parivartate sma 28 1| 13 || (Vasantatilaka) 

13. One time on the way, the master hit his foot [against something], 
fell and lost consciousness; [then,] with his face turned upwards 
and rolling his eyes, groaning 29 continually and piteously, 

[he started] turning over and over, up and down. 

ekatrayastir aparatra ca tasya bhiksd- 
pdtram paratra katibandhanamuktakanthd | 
anyatra dhulihatasirsapataccaram ca 30 

diiram sasarjaparitah pathi tatra tatra || 14 || (Vasantatilaka) 

14. He had let go [his things scattered] at a distance [from him] here and 
there and everywhere on the way: in one place his stick, in another 

his alms-dish, in yet another place his patched garment which had come 
off his belt, and elsewhere his ragged head-cloth covered with dust. 

tasyopakartum adhund svajano hitaisi 
naivdgatah parahito manujo y pi kas cit | 
svdno muhur muhur itas tata eva dehe 

cocumbyate sma 31 vicarann abhitah svandtham || 15 || (Vasantatilaka) 

15. At this time nobody came to his help, no relative, no 
well-wisher, no benevolent gentleman; the dog, however, 
kept on running hither and thither and circling his master 
whose body he touched with his muzzle many times 32 . 


26 Sv, p. 10f., st. 13c: amma, mma vacant. 

27 Sv, p. 10, st. 13c: brvana. 

28 Sv, p. 10f., st. 13d: parivartatesma. 

29 Lit.: ‘uttering/making the sound “amma amma” ’. 

30 Sv, p. 10f., st. 14c: °ran ca. 

31 Sv, p. 12, st. 15d: cocumbyatesma. 

32 Lit.: ‘was kissing repeatedly’. 



136 


Bhikkhu Pasadika 


tat kampamanapatideham asau panto 
vdvrajyate sma 33 jhatiti svasandrtavaksdh | 
kokuyate sma 33 sirasd bahudhd sariram 

utksiptum 34 eva kurute sma 33 guruprayatnam || 16 || (Vasantatilaka) 

16. That [faithful creature], always moving round the trembling 
body of his master, heavily panting and gasping for air 35 , 

[then] whining, [but] with dogged perseverance, did not hesitate 36 
[to try] many times to raise with his head [his owner’s] body. 

anyopakdram atha so y bhimukhe cicisur 
dddhdvyate sma 31 purato janasamnikarsam 38 1 
unnamya kandharasiram hy avikampya puccham 

roruyate sma 31 na hi 39 kas cana samlalaksa || 17 || (Vasantatilaka) 

17. Now in the face of [this predicament] he was eagerly looking for 
help from others, untiringly running ahead into the proximity of 
people. Raising his head and neck and without wagging his tail, he 

kept on barking [for a long time, but] nobody took any notice whatsoever. 

tasmdn nivartya sahasaiva mukhena yastim 
dhrtya pdninikate ’rpitavan sa bhartuh | 
bhartdpi tdm 40 samabhigrhya nitdntakrcchrdd 

utthdya kukkurasiro y sakrd dmamarsa || 18 || (Vasantatilaka) 

18. Then he returned, quickly fetched the master’s stick 
with his muzzle and placed it near his hand. The master 
having taken hold of it and got up with utmost difficulty, 
many times caressed the dog’s head. 


33 Sv, p. 12, st. 16b-d: °tesma. 

34 Sv, p. 12, st. 16d: utksiptrm. 

35 Lit.: ‘with his chest pained/afflicted with panting’. 

36 Lit.: ‘instantly’; for stylistic reasons translated in this place, although jhatiti , referring to 
vavrajyate sma , occurs at st. 16b. 

37 Sv, p. 12, st. 17b, d: °tesma. 

38 Sv, p. 12f., st. 17b: °sannikarsam. 

39 Sv, p. 12, st. 17d: optionally nahi. 

40 Sv, p. 12, st. 18c: tarn. 
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durgandhitdm kunakulasya nivdsabhiitdm 
praksdlitum 41 na hi sasdka cirena kanthdm 42 1 
prdyo maydpi bhavatd ca jugupsitdm tdm 

bho md cucumbisasi 43 samprati sdrameya || 19 || (Vasantatilaka) 

19 44«q m y ^ear j ust now not touch with your muzzle 45 the 

ragged garment; [it is] extremely nauseating both to you and me 
[because it has] taken on an offensive smell and become the 
habitat of vermin, for I could not wash it for a long time.” 

kaupinakhandam api sirsapatam pragddham 
acchddya pdtram api hastatale nivesya | 
samvepamdnacaranam vinatordhvakdyam 46 

dtdtyatddhvanipunahpunar esa A1 vrddhah || 20 || (Vasantatilaka) 

20. [Having uttered these words,] the old man again tightly fastened his 

loincloth, wound the piece of fabric around his head and put his [alms-] 
dish in the palm of his hand. Walking with a stagger and with the upper 
part of his body sunk down, he again, step by step, wended his way. 

bhiksdm bubhuksitajanah sa gavesamdnas 
tasthau mahddhanavato bhavandngandnte | 
nirgaccha kim cid 48 api no ’tra tadd nimilya 

sdvajham esa dhaniko jagade sarosam || 21 || (Vasantatilaka) 


41 Cf. Gandhi/Kanade 1877, p. 670: ‘infinitive: ksalayitum!ksalitum*. 

42 Sv, p. 14f., st. 19b: kanthdm. 

43 A desiderative after the prohibitive particle md seems unusual. However, since the desidera- 
tive and future are closely related and the latter is sometimes used in an imperative sense, the author may 
have thought it justified in employing a desiderative in order to express prohibition. Cf. SPEIJER 1886, 
§ 353 (p. 274). 

44 Preceding the Sinhalese translation of stanza 19, the following explanatory remark is given: 
‘Then the dog tried to kiss his master’s body, but the master said:as for bho , lit.: ‘O your honour, [my] 
dog, 

45 Lit.:‘do not kiss’. 

46 Sv, p. 14, st. 20c: vinatordva 0 . 

47 Sv, p. 14, st. 20d: e ' sa. 

48 Sv, p. 14f., st. 21c: kin cid. 
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21. In search of something to eat 49 , the starving [old] man entered the 
courtyard of a mansion [belonging] to a very rich person. “Out you go!” 
the moneybags shouted angrily, “here nothing whatsoever [is to be given 
away]”, after having contemptuously closed his eyes to [the suppliant]. 

tasmdn nivartya dhaninah parusam nisamya 
sokdrditah sunakam ity avadad daridrah | 
md sdrameya bhavatdd vimandh katham cid 5{i 

ddhyo ’pi ditsati na kim carta 51 matsari-hd || 22 || (Vasantatilaka) 

22. Having heard the moneyed man’s harsh [words] and having left 
that [place], overcome with embitterment, the beggar said to the dog: 

“O my pet, do not be dejected at all even if, alas, the selfish money- 
grubber does not want to give anything. 

naivdsti samcitadhanam 52 bhavanam ca 53 vastum 
ddsopakdrakajano jananipita vd \ 
kaupinam eva vibhavo mama durgatasya 

bandhuh sutah parijanas ca sakhd tvam eva || 23 || (Vasantatilaka) 

23. “Neither have [I] got an accumulated fortune nor a house to 
live in, no servants, no assistants, [and my] parents [are] no 
[longer alive]; being unfortunate, [my] only wealth is my loincloth, 
and you are [my] only relative, [my] child, attendant and friend. 

sarvasvam asya hi lulopa paro nihinah 
kdrpanyam eva mama santakam adya jdtam \ 
mitrany amitrajanavad 54 vimukhdny abhuvan 

bhiksdkrtepratidinam hi tatas cardmi || 24 || (Vasantatilaka) 


49 Lit.: ‘alms’. 

50 Sv, p. 14f., st. 22c: kathan cid. 

51 Sv, p. 14f., st. 22d: kin cana. 

52 Sv, p. 16f., st. 23a: sancita 0 . 

53 Sv, p. 16f., st. 23a: °nan ca. 

54 Sv, p. 16f., st. 24c: °vat. 
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24. “All the property of this [destitute one] a wicked enemy has 
snatched away [so that] nowadays I am reduced to poverty. 

Foe-like friends have turned their backs on [me] and thus 

I am on [my] daily begging round. 

bhiksdtanadhigatanirasam annajdtam 
piyusavad bhavati me ksudhaydrditasya \ 
sacchidrapdtram api jirnakapdlakhandam 

sarvasvam eva mama kukkura eva bandhuh || 25 || (Vasantatilaka) 

25. “Being pained by pangs of hunger, to me the insipid food 
received on the alms round tastes like ambrosia; [my] battered 
alms-dish and the [remaining] part of the badly chipped bowl are 
my only belongings and the dog my only kinsman. 

ajhah parair upakrto ’pi hiranyaratnais 
cetah pradusayati khadati pustamdmsam 55 1 
alpdnnapdnavidhindpusito bhavdn hi 

kauleyako bhavati satpurusah krtajhah || 26 || (Vasantatilaka) 

26. “Although pampered by others by means of gold and jewels, 
the fool pollutes [his] heart, feeding on feasts of flesh. 56 

You, [my] dear [dog], are fed just scraps of food with a little bit of drink, 

[but] you are a well-bred ‘gentleman’ [because] you know what gratitude is. 

dusto ’nisatn gunaganair api sevyamdno 
na sydt kadd cid api satpurusah katham cit 57 1 
samvardhito ’pipayasa pranayena nityam 

sarpo na trpyati ca naiva bhavet krtajhah || 27 || (Vasantatilaka) 

27. “Even if continually surrounded by virtuous persons, a man of malice 
would never and under no circumstances become a man of honour; 

in spite of its having continually and affectionately been nurtured with milk, 
a snake does not become satisfied and certainly would not know what gratitude is. 


55 Sv, p. 16f., st. 26b: prstamamsam. 

56 Lit.: ‘fat/abundant flesh’. 

57 Sv, p. 18f., st. 27b: kathah cit. 
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jihvddvayam bhavati jihmagatim vidhatte 
chidram nirupayati hanty upakarinam ca 5S | 
ntdmsam bubhuksatipipdsatf 9 sonitam ca m 

hd - durjanasya bhujagasya ca ko visesah || 28 || (Vasantatilaka) 

28. “Split is [its] tongue, [its] ‘gait’ is tortuous, it detects a weak 
point and kills [its] benefactor; it is keen on devouring flesh and 
drinking blood. Alas, what is the difference between a 
malicious person and [that] reptile? 

nicd bhavanty abhimukhe priyabhaktamitrdny 
ete pardnmukhamahdripavo ’krtajhdh | 
dustavamanyasathadurjanamartyajatya 

bhoh 61 svan bhaved varatamd bhavato hi jatih || 29 || (Vasantatilaka) 

29. “In front of [you] the base are dear and devoted friends, behind [your] 
back 62 they are fierce enemies without gratitude. O my dear dog, your 
race in all likelihood is vastly superior to that of human beings [with so 
many] villains, contemptible, deceitful and wicked persons. 

candro nihanti timiram jagati prabhdbhih 
sarvatra kundavipinam vimalikaroti \ 
tvam me jahdsi hrdi duhkhatamah prakrtyd 

pritipramodakumudam vikacam karosi 63 1| 30 || (Vasantatilaka) 

30. “With [her] light the moon dispels darkness in the world 
and lets jasmine thicket[s] diffuse 64 [their scent] everywhere; 
you, as it is in [your] nature, dispel the gloom in my heart 
and let the lotus of joy and delight open.” 


58 Sv, p. 18f., st. 28b: °nan ca. 

59 Sv, p. 18f., st. 28c: mamsam ... pivasati. 

60 Sv, p. 18f., st. 28c: °tan ca. 

61 Sv, p. 18f., st. 29d: bho. 

62 Lit.: ‘having the face turned away/tuming the back on [you]’. 

63 Sv, p. 18f., st. 30d: karosi. 

64 Lit.: ‘purifies jasmine thicket[s]\ 



“Poem in Praise of a Dog’ 


141 


mitrasvariipaparapustabhujah 65 sakhdyo 
ye vismaranty upakrtim hiyathd bhujangdh \ 
jivam svakiyam api te vyasanam nayanto 

vanddravat tarusu samparivarjaniyah 66 1| 31 || (Vasantatilaka) 

31. Companions who, in the guise of friends, [like] cuckoos, 
sponge [on others] and forget the kindness [shown to them], are 
indeed, like snakes; being about to destroy one’s very life, they should 
be shunned altogether [being] like parasitical plants [sponging] on trees. 

trsndbhibhutamanasd vividhopacdrair 
vahcanti sajjanam asaccaritd vardkdh \ 
vydjastutim vidadhate madhurair vacobhir 

garhanti te vimukhino vividhapraldpaih || 32 || (Vasantatilaka) 

32. With their mind[s] in the grip of desire and by means of diverse 
conduct, mischievous and vile [persons] sidle up to the honest; 
in sweet words they fawn on [them, but] behind their backs 
they make all sorts of wild accusations [against them]. 

abhistutam 67 satpurusair manisibhih 
krtopakdram na karoti yo janah \ 
manusyadharmdpagatah sa durjanah 

praydty apdyatn nidhandd anantaram || 33 || (Vamsastha) 

33. The honest and wise very much praise someone who has 
done [somebody] a kindness. The villain who does not do 
[anything wholesome whatsoever], is bereft of humanity and 
will, immediately after death, meet with [the worst] misfortune. 

paranukampodakadhautacetasah 
prapitsavah svargapadam sukhdspadam | 
titlrsavo mrtyujardbhavamavam 

krtopakdram nitardm prakurvate 68 1| 34 || (Vamsastha) 


65 Sv, p. 20f., st. 31a: °prsta°. 

66 Sv, p. 20f., st. 3Id: samparf. 

67 Sv, p. 20f., st. 33a: abhistutam. 

68 Sv, p. 20, st. 34d: prakarwate. 
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34. [Those] whose hearts are cleansed with the water of compassion 
for others, who wish to enter heavenly sphere[s], abodes of 
happiness, [or] who wish to cross over the ocean of becoming, 
old age and death, do their level best to be generous. 

samastavidydgamapdradarsibhih 
prasamsitdm nopakrtim karotiyah \ 
pisdcarupo krpano naradhamah 

sa varjaniyah samalasya pindavat || 35 || (Vamsastha) 

35. He who does not practise generosity which is 
extolled by those who have reached the acme of all 
learning and sacred lore, is a demon incarnate, vile, the 
worst of men; he should be shunned like a pile of faeces. 

mitropadesam adhigamya gato ’bhivrddhim 
yo vismaret krtagunam gunindm prasastam | 
dtmambharir jarasrgdlasamah 69 sa dino 

dagdhasmasdnasavavat 70 parivarjaniyah || 36 || (Vasantatilaka) 

36. He whom friends have taught [thanks to whom] he has become successful, [but 
who] is unmindful of the excellent, auspicious [service] rendered by those endowed 
with merit, resembles an old jackal; [being] selfish and wretched, he should be 
completely shunned like a corpse [being] disposed of in the cremation ground. 

tadd sa Siddharthakumdragautamo 71 
nisedivdtt bodhitaror adhastale \ 
nihatya Mdraribalam samulakam 

bubodha sambodhipadam 12 mahottamam || 37 || (Vamsastha) 

37. It was Prince Siddhartha of the Gotama family who had 
taken his seat at the foot of the Bodhi tree; having defeated 
the hostile forces of Mara and eradicated [them], he 
awakened to the highest, full and complete enlightenment. 


69 Sv, p. 22f., st. 36c: jaragrgala 0 (the Sinhala characters ga and sa look very similar). 

70 Sv, p. 22f., st. 36d: °smasana°. 

71 Sv, p. 22f., st. 37a: Siddharttha 0 . 

72 Sv, p. 22f., st. 37d: sambodhi 0 . 
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tatah param saptadinam munlsvaro 
nimesamuktena visuddhacaksusa 73 1 
vilokayan bodhitarum prapiijayann 

adarsayal lokahitam krtajnatdm || 38 || (Vamsastha) 

38. Thereafter, for seven days, without winking 
the spotless-eyed Lord of sages gazed at the 
Bodhi tree [by way of] honouring [it and thereby] 
showing [his] gratitude for the weal of the world. 

munipradistobhayavrddhisddhand 
krtajnatd yasya bhavett na cetasi | 
manusyarupena 14 caratt bhujangamah 

sa varjaniyas tridivam prapitsund || 39 || (Vamsastha) 

39. He whose heart is bereft of thankfulness [which, as] 

the Sage has shown, brings about happiness both ways 75 , 
is a serpent moving along [just] in the form of a human being; 
wishing for heaven, [one] should avoid such a [person]. 

rogdrdite nijapatau sayaniyapdrsve 

svdno nihatya karunam bhuvipucchamulam \ 

urdhvam 16 prasdritavapur hy animesacaksuh 

kii-ku-svaram vitanute ’bhimukhe nisadya || 40 || (Vasantatilaka) 

40. When his own master is taken seriously ill, in distress 
the dog is hitting the root of his tail against the ground at 

the bedside; [after] stretching his body upwards [and looking at his master] 
without winking, he sits down in front [of him] and whines. 77 


73 Sv, p. 22f., st. 38b: °caksusa. 

74 Sv, p. 24f., st. 39c: °rupena. 

75 Cf. supra, st. 34. 

76 Sv, p. 24f., st. 40c: urddhvam. 

11 Lit.: ‘[he] makes the sound “ku-ku” ’. 
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bho bhoh krtajhasuta kukkura 78 md susoca 
bhuktdmisam na jathare parindmam eti \ 
kdsajvaro 9 pi vamathur varivarti 19 me 9 dya 

naivausadham parijano 9 pi cikitsako vd || 411| (Vasantatilaka) 

41. “O my dog,” [said the master], “do not grieve, my thankful son. 

The food [I] have taken is not being digested in the stomach. 

Now I also have a high fever due to a cough, and [I] feel nauseous; 
neither a physician nor nurses, not even medicine [are available]. 

sakaldvayavah prakampate 
vapusah saktir abhdvatdm gatd \ 
varivarti rujdsthisandhisu 

maranam me nikatam samdgatam || 42 || (Viyogini) 

42. “Every part [of my] body is trembling whose 
resistance is completely gone; 
pain-infested are my bones and joints, 

and death is drawing near. 

nisitesuvivedhita yathd 
hrdaydntar janitogravedandh | 
divi vd bhisajdm ganair api 

na hi sakydh samitum kadd cana || 43 || (Viyogini) 

43. “Terrible pain has arisen in [my] heart as if 
pierced by a sharp arrow; even so 

many heavenly physicians were 
never ever able to relieve it. 

khananam visasucindyathd 
paripidd sirasi pravartate | 
ghananisvasitam visesato 

varivarty Antakamanyuvdyuvat || 44 || (Viyogini) 


78 Sv, p. 24f., st. 41a: °sutakukkura. 

79 According to Pan. 7.4.91 besides varvartti / varvarti = intens./frequ. of y/vrt; cf. also below, 


st. 42c, 44d. 
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44 . “[I] have such a headache as if [I] were maltreated 
with a poisoned probe; [my still] ongoing breathing 
is such an extreme wheezing [that it] resembles the 
furious breath of the Lord of Death. 

asamdptavacah sagadgadam 
bahir dgacchati mandam dsyatah | 
ksatadantamukhodare *dhund 
rasand niskriyavatpravartate || 45 || 

45. “Unfinished word[s] faintly come out 
of [my] mouth with a stutter; 

and now in the face’s ‘cavity’ with decayed teeth 
the tongue [even] refuses, so to speak, to function. 

adhund jarayd vimarditam 
sravanam mudritam eva Mrtyund | 
ksayapaksagatendudidhitis 
amatdm eti vilocanadvayam || 46 || 

46. “Now [my] ear[s] are smitten with 

old age and actually sealed up, [as it were], 
by Yama; [my] eyesight is failing, resembling 
the moonlight during the dark fortnight. 

suta md sucaydrdito bhava 
krtavedin bhuvi martyajanmisu \ 
apahdya bhavantam dsv aharn 
na cirenAntakamandiram 80 bhaje || 47 || 

47. “O [my] grateful son [who] on earth, 

in the world of mortals, [knows what gratitude 
is], do not be sad. I am about to leave you; 
before long I shall experience Yama’s place. 


(Viyoginl) 


(Viyogini) 


(Viyoginl) 


80 £v, p. 28, st. 47d: nacire 0 . 
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bhavato gunasamcayah 81 sada 
bhavatdn martyajanasya darpanah \ 
akrtajh anardms ca siksitum 
bhavatdc chiksakapumgavo 82 bhavdn || 48 || 

48. “May your accumulation of virtues always be a mirror 
[driving home] to the world of mortals [the merit of 
gratitude]. May you be a heroic teacher [in order] to 
be helpful to those who are ungrateful. 

tridase bhuvi vd kadd cana 
na tu kim cid 83 dhruvam asti sdsvatam 84 | 
ntunind jadagekabandhund 
viditd nirvrtir eva susthird || 49 || 

49. “Both in heaven and on earth there is never [to be found] 
anything lasting and permanent whatsoever. The Sage, 
the world’s true friend, [however,] has discovered 

[that which is] truly firm: final emancipation. 

4 sattvesv ahant paramanicapasur bhavdmi’ 
md mitra kukkura tathd vimand bhava tvam | 
sldghyo bhavdn bhavati sddhu krtopakdram 
hastastharatnam iva mdm ca 85 sada raraksa || 50 || 

50. “O [my] dog, [my] friend! Do not be depressed, thinking, 
‘among sentient beings I am the lowliest.’ You are to be 
praised. You have greatly rendered me services and always 
protected me, as [one protects] a jewel in one’s hand. 


81 Sv, p. 28f., st. 48a: °saficayah. 

82 Sv, p. 28f., st. 48d: °pungavo. 

83 Sv, p. 28f., st. 49b: kin cid. 

84 Sv, p. 28f., st. 49b: sdsvatam. 

85 Sv, p. 28f., st. 50d: man ca. 


(Viyogini) 


(ViyoginI) 


(Vasantatilaka) 
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dhiman krtajhasunaka priyamitravarya 86 
md bhut kadd cid api te manujesu janma | 
nollanghya sadgunaganam tava vidyamdnam 

jivydf 1 sukhena suciram jagato hitdya || 51 || (Vasantatilaka) 

51. “O intelligent thankful dog, the best of dear friends! 

May you never be bom as a human being. May you 

live long and happily for the welfare of the world without 
losing 88 the host of good qualities which you possess.” 

tattvavabuddhasunakah sapadi svabhartur 
dddhdvyate sma 89 savidhe bhisajo niketam 90 1 
leledhi tasya caranam mukham iksamdnah 91 

prdk pddayor nyapatad 92 dsu visddapurvam || 52 || (Vasantatilaka) 

52. No sooner had the dog realised the emergency 93 [pertaining 
to his] maintainer than he ran as fast as he could to a 
doctor’s house. He directly threw himself at [the doctor’s] 
feet, licking them repeatedly and sadly looking at [his] face. 

jajhe cikitsakavaro na hi kukkurasya 
suksmehgitam sa ca na tarn ganaydm 94 babhuva 95 1 
sokabhibhutasunakah sa punah svandtham 

agamy a deham asakrt paritas cucumba || 53 || (Vasantatilaka) 


86 Sv, p. 30f., st. 51a: °sunakapriyamitravaryya. 

87 Because of te / tava, one would expect jivyah whilst the author certainly had in mind the 
honorific bhavat. 

88 Lit.: ‘not having transgressed’. 

89 Sv, p. 30, st. 52b: °tesma. 

90 Sv, p. 30f., st. 52b: bhisajoni 0 . 

91 Sv, p. 30f., st. 52c: Iksamdnah . 

92 Sv, p. 30f., st. 52d: nyapatat. 

93 Lit.: ‘reality, true state’. 

94 Sv, p. 30f., st. 53b: ganaydm 0 . 

95 Sv, p. 31, st. 53b: babhuva. 
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53. The most eminent among doctors did not understand 
the dog’s subtle hints and [therefore] did not take any 
notice of him. Overcome with grief, the dog returned to 
his master and many times kissed [his] body all round. 

duhsddhyarogavikalendriyanastabhdgyah 
prdndn vihdya paralokam updgatah salt \ 
bhartur viyogam asahisnur aho - krtajhah 

svdno vidirya 96 hrdayam cd 97 tarn anvagacchat || 54 || (Vasantatilaka) 

54. With impaired sense organs, the master whose disease was 
difficult to cure and whose lifespan 98 was used up, breathed his 
last and passed on to another world. Unable to bear the separation 
from him, broken-hearted, alas, the grateful dog followed him. 

duhkhdrnave maranajdtijardtarange 
jdto mayopacitakarmabaldd bhave ’smin \ 
md bhud 199 asddhusu kadd cana janma martye 

nirvdnam eva bhavatdd bhavato vimuktam m || 55 || (Vasantatilaka) 

55. [Since one is] bom in the ocean of suffering and [at the mercy of] the wave[s] 

of death, birth and old age [again and again], may in this existence, by the impact 
of the [wholesome] action performed by me, [one] never be bom on earth among 
evil beings; may there be [the realisation of] Nirvana, finally free from becoming. 


DavuldenagramajataJnanesvarayatisvarah | 
Svdnastava iti khydtaprabandham krtavdn imam || 

Jiianesvara, bom at the village of Davuldena, supervisor of 
ascetics, has composed this work entitled ‘[In] Praise of a Dog’. 


96 Sv, p. 30f., st. 54d: vidiryya. 

97 Sv, p. 30f., st. 54d: °yan ca. 

98 Lit.: ‘fate, destiny’. 

99 Sv, p. 32, st. 55c: mabhud. 

100 Sv, p. 32, st. 55d: bhavatov ?. 
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Der dPe chos rin chen spunspa’i btus min - eine Quelle 
zur tibetisch-mongolischen Lexikographie und Schriftkunde 


Ulrike Roesler 

Das Genre des an einem Grundtext fortschreitenden Wortkommentars ist aus der klassi- 
schen tibetischen Literatur wohlbekannt. Wortkommentare waren in besonderem MaBe 
dann notwendig, wenn die Sprache eines Textes ungewohnlich war, sei es, daB es sich um 
Ubersetzungen stilistisch schwieriger Sanskrit-Werke handelte, sei es, daB der Grundtext 
eine alte Sprachstufe des Tibetischen reprasentierte, deren Wortschatz nicht mehr gelaufig 
war, oder daB er idiomatische oder dialektale Ausdriicke enthielt, die nicht an der Norm 
der klassischen tibetischen Schriftsprache orientiert waren. Die beiden letztgenannten 
Merkmale zeichnen einen der friihesten erhaltenen lam rim- Texte, den dPe chos rin chen 
spuns pa des Po-to-ba Rin-chen-gsal (1027-1105) aus. Es handelt sich bei diesem Text 
um eine Darstellung des Stufenwegs zur Erleuchtung anhand von Beispielen, wie er von 
’Brom-stons Schuler Po-to-ba gelehrt und von dessen Schulem aufgezeichnet wurde. Der 
Text ist uns ausschlieBlich in der Form uberliefert, wie ihn ICe-sgom Ses-rab rdo-rje 1 im 
12. Jh. auf der Basis von zwei friiheren, heute verlorenen dPe chos -Fassungen aufzeich- 
nete. Zu dieser Version existiert ein Wortkommentar des groBen Gelehrten und Kommen- 
tators A-kya yons-’dzin dByans-can dga’-ba’i blo-gros (1740-1827). 2 Selbst er, der mit 
der Sprache der fruhen bKa’-gdams-pa-Literatur bestens vertraut war, 3 bemerkt, daB der 


* Im Wintersemester 1995/96 bot Michael Hahn an der Universitat Marburg eine „Einfuhrung 
in die klassische mongolische Schriftsprache“ an. Dieser Beitrag ist als ein kleiner Dank dafur gedacht, 
daB er uns auf diese Weise das Mongolische zuganglich gemacht hat. - Mein herzlicher Dank gilt auch 
Dr. Rudolf Kaschewsky (Bonn) und Prof. Dr. Karenina Kollmar-Paulenz (Bern), die mir mit nutzlichen 
Ratschlagen zur Identifizierung einiger mongolischer Worter in tibetischer Schrift geholfen haben. Dr. 
Jens Wilkens (Marburg) sei fur seine wichtigen Literaturhinweise gedankt. 

1 Eine auBerst materialreiche und instruktive Auswertung der Quellen iiber ICe-sgom Ses-rab 
rdo-rje bietet S0RENSEN 1999. Zu seinen Lebensdaten vgl. L. VAN DER KuiJP, „On the Fifteenth Century 
Lho rong chos ’byung by Rta tshag Tshe dbang rgyal and Its Importance for Tibetan Political and 
Religious History“, in: Lungta 14 (2001): 57-76, insbes. 69. 

2 dPe chos rin chen spuns pa 7 brda bkrol don gheryid kyi dga ’ ston. Mir liegen zwei Textaus- 
gaben vor: ein in St. Petersburg befindlicher Blockdruck, 12 Folien, 6 Zeilen, St Petersburg Catalog B 
6677/6, und ein modemer Nachdruck (in: dPe chos dan dpe chos rin chen spuns pa , ed. mGon-po dar- 
rgyas, Peking 1991. (Gans can rig brgya’i sgo ’byed lde mig 17.)). Zu dByans-can dga’-ba’i blo-gros und 
seiner umfangreichen Tatigkeit als Kommentator bedeutender Werke der tibetischen Literatur vgl. Eimer 
1986. 

3 Er verfaBte auch einen Wortkommentar zum „Schwestertext“ des dPe chos rin chen spurts pa , 
dem Be u bum shon po 7 ’grel pa. AuBerdem kommentierte er mehrere spatere lam rim- und bio sbyoh- 
Werke. Vgl. die entsprechenden Angaben in Toh. Section XVII. 
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dPe chos rin chen spuhs pa aufgrund regionaler Ausdriicke schwer zu verstehen sei, 4 und 
diese Beurteilung wird geradezu als Stereotyp bis in die heutige Zeit - z. B. im Vorwort 
einer modemen Druckausgabe des dPe chos (Peking 1991) und als Einschatzung von 
gelehrten Tibetem - wiederholt. In der Tat stoBt man bei der Lektiire auf zahlreiche Aus- 
driicke, die in den gangigen Worterbiichem wie denen von JASCHKE und Das und dem 
Bod rgya tshig mdzod chen mo (ZHD) nicht verzeichnet sind. Sogar dByaris-can dga’-ba’i 
blo-gros macht in seinem Wortkommentar mehrfach die Bemerkung, daB er sich der Deu- 
tung mancher Ausdriicke nicht ganz sicher ist (... zes pa yin sham | u. a.). 

Um so schwieriger muB ein solcher Text fur mongolische Leser gewesen sein, 5 so 
daB es nicht erstaunlich ist, daB wenigstens zwei mongolische Wortkommentare zum dPe 
chos erhalten sind: ein Kommentar mit Erlauterungen in mongolischer Schrift 6 und der 
hier vorliegende dPe chos rin chen spuhs pa 7 btus min Ses rab kyi mig gsal byed kyi 
sgron me (Kurztitel: bTus min) 1 des IlayuYsan Qutuytu Blo-bzari bsam-grub (1820 -1882), 8 
der die schwierigen tibetischen Ausdriicke teils auf tibetisch, teils auf mongolisch para- 
phrasiert, beides jedoch in tibetischer Schrift. Dies macht den Text in zweifacher Hinsicht 
hochinteressant: zum einen als lexikographische Quelle fur friihes autochthones Tibetisch 
und fur idiomatische Wendungen aus der Zeit des friihen phyi dar , zum anderen als einen 


4 Vgl. die (auch im bTus mih zitierte) Eingangspassage, mit der der Kommentarteil beginnt: de 
las byuh ba 7 brda yul skad go dka ' ba \ga ' zig 'dir bkod pa ni\... sowie die abschlieftende Bemerkung 
(ich zitiere die Ausgabe Peking 1991): de yah bka ' gdams pa 7 dge ba 7 bses ghen mams kyis phal cher 
rah gi hams myoh gi steh nas gnas skabs de 7 gdul byas go sla ba 7 phyir yul skad kyis chos gsuhs pa man 
phyir | don dka ’ ba min run yul skad de gzan gyis go dka ’ has | 'dir tshigs sha phyi 7 bab la brtags nas bio 
la sar tshod bris pa yin pas rah gis dris gtugs dan dpyad pa zib 'jug bgyis te nor ’khrul la dor len ma nor 
ba mdzod \. 

5 Der dPe chos rin chen spuhs pa genofi offenbar nicht nur in Tibet, sondern auch in der 
Mongolei einige Popularitat: er wurde nicht nur auf Tibetisch in der Mongolei gedruckt, sondern auch 
zweimal ins Mongolische ubersetzt (vgl. KiripolskA 1996: 315f. sowie Heissig 1961: 93f. und 176, Nr. 
146 und 297). 

6 dPe chos rin chen spuhs pa 7 tshig bod kyi skad ni sog skad kyi san sbyor btus mih mig snah 
von Blo-bzan stobs-chen, St Petersburg Catalog B 9226/3: Ms, Fol. la-24a. 

7 Als Textgrundlage verwende ich hier einen mongolischen Blockdruck in tibetischer Schrift, 
der in St. Petersburg aufbewahrt wird: St Petersburg Catalog B 7995/3, Fol. la-3 la, die ersten beiden Sei- 
ten sind vierzeilig, die anderen sechszeilig bedruckt. Der Rand tragt die Angabe des Titels und die Seiten- 
zahl, und zwar recto : dpe, Zahl (in Buchstaben), verso: chos , Zahl (in Ziffem). Die Russische Akademie 
der Wissenschaften/St. Petersburg verfugt iiber weitere Exemplare des bTus mih. Nach Auskunft von Prof. 
Dr. P.K. Sorensen (Leipzig) befindet sich ein Exemplar des hier vorliegenden Blockdrucks (31 Fol.) in 
Ulan Bator. 

8 Zur Person des Ilayuysan Qutuytu Blo-bzan bsam-grub vgl. MHTL, Part 2, 1963: 44-46 und 
54. Der bTus mih ist im Verzeichnis seiner gesammelten Werke enthalten (MHTL Nr. 10154, diese Ausga¬ 
be soil 21 Folien umfassen). Unser Blockdruck (31 Folien) endet dagegen mit der Angabe: dpe chos rin 
chen spuhs pa 7 btus mih *ses rab kyi * mig gsal byed kyi sgron me zes bya ba ’di ni | bla ma 7 bka' drin 
gyis he bar 'tsho ba 7 shags ram pa chos rje learn srih skyabs kyis bris pa'o\\. 
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Zeugen des Transliterationsverfahrens von mongolischen Wortem mit Hilfe des tibeti- 
schen Alphabets, ein Verfahren, das aufgrund des unterschiedlichen Phoneminventars 
beider Sprachen notwendig gewisse Schwierigkeiten mit sich bringt. 

Die einzige mir bekannte Untersuchung dieses Verfahrens enthalt ein Artikel 
GR0NBECHS, 9 der auf knappem Raum einige modeme Textproben bietet und die Beson- 
derheiten und Probleme des Umschriftverfahrens erlautert. Bisher scheint kein festes 
System bekannt zu sein, nach dem derartige Transliterationen vorgenommen wurden, und 
um es gleich vorweg zu nehmen: auch aus dem vorliegenden Text wird sich kein festes 
System ableiten lassen. Jedoch kann man gewisse Grundregeln aufstellen, die den Um- 
gang mit ahnlichen Texten erleichtem mogen. 

Diese Grundregeln stimmen groBtenteils, aber nicht in alien Einzelheiten mit den 
von GR0NBECH beobachteten uberein. Wie auch GR0NBECH dargestellt hat, geben aspi- 
rierte stimmlose VerschluBlaute des tibetischen Alphabets normalerweise die unaspirierten 
stimmlosen VerschluBlaute des mongolischen Alphabets wieder (tib. kh = mong. k etc.), 
unaspirierte tibetische Buchstaben, und zwar sowohl die stimmlosen wie auch die stimm- 
haften, stehen fur die stimmhaften VerschluBlaute (tib. k und g = mong. g etc.). Im Tibeti¬ 
schen fehlt eine Entsprechung zu den velaren Reibelauten des Mongolischen. Mongo- 
lisches q wird durch den tibetischen Buchstaben h wiedergegeben. Fur y im Silbenanlaut 
wurde eine Ligatur eingefiihrt, die in GR0NBECHS Proben nicht verwendet wurde: k mit 
subskribiertem w. In Einzelfallen findet man auch Ligaturen wie gwa und hwa fur ya oder 
yu. Innerhalb eines Wortes kann auch subskribiertes w alleine fur (meist intervokalisches) 
y stehen (z. B. Iwu = lyu, cwu = fiyu, pwo = boyo, ’wor = oyur). Intervokalisches y fallt 
jedoch, wie in der modemen Aussprache ublich, auch mehrfach aus, ohne daB der dadurch 
entstehende Langvokal kenntlich gemacht wurde (z. B. 1.42,1.75b, 1.80 etc.). Langvokale 
werden allerdings zuweilen auch als solche notiert (z. B. 0.34). Bei den Vokalen besteht 
eine recht hohe Variationsbreite; auch fur Azn bTus mih trifft GR0NBECHS Beobachtung 
zu, daB nur der Vokal der ersten Silbe einigermaBen verlaBlich angegeben wird und kurze 
Vokale der Folgesilben haufig ungenau wiedergegeben sind. 10 Ebenso wie in GR0NBECHS 
Beispielen werden die Umlaute 6 und u als u geschrieben. Die Diphthonge werden in der 
Regel nicht, wie in GR0NBECHS Textproben, mit tib. as (= mong. at), os (= mong. oi/ui) 
und us (= mong. ui) wiedergegeben, sondem mit Hilfe des ’a chuh nachgeahmt: 'u gu 7 = 


9 GR0NBECH 1953. Zu vergleichen ist ein umfangreicher zweiteiliger Artikel von Maue/ 
ROHRBORN iiber einen alttiirkischen Text in tibetischer Schrift aus Tun-huang, der eine ausfuhrliche Eror- 
terung des dort verwendeten Transliterationsverfahrens bietet. Das von Ye-SES RDO-RJE zusammengestell- 
te tibetisch-mongolische Worterbuch bietet ein ahnliches Umschriftverfahren wie der bTus mih , allerdings 
ohne daB dieses Verfahren erlautert wurde. 

10 GR0NBECH 1953: 8: „There is a characteristic uncertainty in the rendering of short vowels 
outside of the first syllable, mostly, though not necessarily, favouring labial attraction: ’olun for olan, 
yagama for yayuma ; sudar for sudur. The long vowels of modem Mongolian, which in the written lan¬ 
guage correspond to two vowels with an intermediate g, y, b or m, are mostly noted as simple vowels [...].“ 
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mong. tigei, du kwa 7 = mong. duyui etc. (vgl. allerdings 1.11: gus = mong. giii). Im An- 
laut wird manchmal ein y vor vorderen Vokalen geschrieben, manchmal auch nicht (zu 
den verschiedenen Varianten vgl. z. B. 0.3,0.39 sowie 0.62 und 1.56). Damit laBt sich fol- 
gende Tabelle aufstellen, wenn auch die hier angegebenen Entsprechungen nicht fur jeden 
Einzelfall gelten: 


tibetischer 

mongolischer 

tibetischer 

mongolischer 

Buchstabe 

Buchstabe 

Buchstabe 

Buchstabe 

k 

g 

ts 

u 

kli 

k 

tsh 

c 

g 

g, y (v. a. Silbenauslaut) 

dz 

M 

n 

ng, n (Silbenauslaut) 

subskribiertes w 

y (bzw. Langvokal) 

c 

J 

z 

s 

ch 

c 

z 

- 

j 

- 

* 

[Vokal] 

n 

(singular fur n) 

y 

y 

t 

d 

r 

r 

th 

t 

1 

1 

d 

d 

s 

s, s 

n 

n (Silbenanlaut) 

s 

s 

P 

b 

h 

q 

ph 

- 

a 

[Vokal] 

b 

b 



m 

m, ng (Silbenauslaut) 




Zum Inhalt und zur Entstehungsgeschichte des kommentierten Textes, d. h. des dPe chos 
soil hier nicht Stellung genommen werden, da dies in einem anderen Rahmen geschieht. 
Einige Einzelheiten iiber den Autor und die Entstehung des Textes gehen aus dem Einlei- 
tungsabschnitt des bTus mih hervor. 11 

Der bTus mih-Dmok basiert, was die Lesarten der aus dem dPe chos stammenden 
Lemmata betrifft, auf einem Druck des dPe chos , der aus Urga stammt (im folgenden U, 
St Petersburg Catalog B 9474/2). 12 Aufgrund des Druckbildes konnte der bTus mih-Dmok. 
gut aus demselben Umfeld stammen wie der dPe chos-Dmok U. 13 


11 Eine ausfiilirliche Monographic mit einer Ubersetzung und Studie des dPe chos ist in Vorbe- 
reitung. Die Grundstruktur dieses friihen lam rim wurde von der Autorin auf dem 8 ,h Seminar of the Inter¬ 
national Association for Tibetan Studies in Bloomington (1998) vorgestellt und wird in den „proceedings“ 
dieser Tagung erscheinen. 

12 Nach einer Bemerkung des A-kya yons-’dzin handelt es sich bei der zugrundegelegten dPe 
chos-AnsgdbQ um einen hal ha khu re chen mo 7 par (vgl. bTus mih 1.67a); khu re chen mo oder mong. 
yeke kiiriye bezeichnet Urga. Auch A-kya yons-’dzins Kommentar ubemimmt die Lesarten aus dem dPe 
chos- Druck U, fugt jedoch zuweilen Lesarten aus einem zentraltibetischen Blockdruck bei. 

13 Vladimir Uspensky, dem ich an dieser Stelle herzlich fur seine Hilfe bei der Beschaffung von 
Mikrofilmen und fur seine Auskiinfte danken mochte, teilte mir iiber diesen Druck des bTus mih (St 
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Betrachtet man die Kommentartechnik des bTus mih , so stellt man fest, daG er den 
Kommentar des A-kya yons-’dzin fast vollstandig zitiert, ihn jedoch um zahlreiche weite- 
re Lemmata erganzt. Auffallig ist, daG Blo-bzan bsam-grub in seiner Einleitung und im 
Kolophon nirgends explizit erklart, daG er sich auf den Kommentar des A-kya yons-’dzin 
stiitzt; er erwahnt jedoch A-kya yons-’dzin als Referenz zu einzelnen Erklarungen (vgl. 
z.B. 1.67a). Daneben gibt der bTus mih teils zusatzliche tibetisch-tibetische Erlauterun- 
gen, fur die mir keine Quelle bekannt ist, teils tibetisch-mongolische Erlauterungen. 14 
Vergleicht man die mongolischen Paraphrasen des bTus mih mit den Wortgleichungen in 
anderen lexikographischen Quellen wie der Mahavyutpatti, Sumatiratnas Worterbuch 
oder auch dem zweiten mongolischen Wortkommentar zum dPe chos , so findet man au- 
Gerst wenige Ubereinstimmungen, was die Identifizierung der mongolischen Begriffe des 
bTus mih erschwert, da man allein auf das oft uneindeutige Schriftbild zuriickgeworfen ist. 

Der lexikographische Wert des bTus mih laGt sich nicht pauschal charakterisieren. 
Am verlaGlichsten und interessantesten mogen die von A-kya yons-’dzin ubemommenen 
tibetischen Paraphrasen sein. Dabei wird jedoch das einschrankende zes pa yin sham aus 
den Erlauterungen des A-kya yons-’dzin mehrfach ausgelassen, so daG eine Sicherheit 
ausgedruckt wird, die vielleicht in Wirklichkeit nicht besteht. Insbesondere zu Beginn des 
bTus mih werden noch sehr einfache Worter erklart, die dem Leser gelaufig sein diirften 
(z. B. ' o skol, khoh etc.), im weiteren Verlauf werden nicht mehr ganz so viele Ausdrucke 
kommentiert. Manche Eintrage enthalten lediglich Korrekturen oder Schreibvarianten 
zum dPe cAas-Druck U (z. B. 0.22, 0.40 und 41) oder geben eine grammatische Erlaute- 
rung (z.B. 0.59 und 60). Zuweilen weicht die angegebene Paraphrase leicht vom Sinn- 
gehalt des erklarten Ausdrucks ab, zuweilen paGt sie nur fur den gegebenen Kontext (wie 
auch der Kommentar selbst einige Male bemerkt). Insgesamt tendieren die mongolischen 
Erlauterungen dazu, die tibetischen Ausdrucke eher wortlich als sinngemaG wiederzu- 
geben, was manchmal auf Kosten des Sinns und mehrfach sogar auf Kosten der mongoli¬ 
schen Grammatik geht. Trotz dieser Einschrankungen kann der bTus mih sicher als eine 
interessante lexikographische Quelle betrachtet werden, die zudem fast den ganzen Wort¬ 
kommentar des A-kya yons-’dzin zuganglich macht. 

Im folgenden werden beispielhaft die ersten beiden Kapitel des bTus mih in einer 
gegliederten Transliteration prasentiert, bei der die Lemmata durchnumeriert sind, um 
Querverweise zu ermoglichen. Die erste Zahl bezieht sich auf die Kapitelzahlung des dPe 


Petersburg Catalog B 7995/3) mit, daG er auf chinesischem Papier gedruckt sei, aber seiner Ansicht nach 
wahrscheinlich in Urga hergestellt wurde. 

14 Sumatiratnas 1877 verfaGtes Worterbuch nimmt mehrfach Bezug auf den dPe chos und zi¬ 
tiert ebenfalls aus dem Kommentar des A-kya yons-’dzin. Die mongolischen Paraphrasen aus dem bTus 
mih und aus Sumatiratnas Worterbuch sind jedoch unabhangig voneinander. (Die beiden Autoren, Su- 
matiratna und Blo-bzan bsam-grub, waren iibrigens exakte Zeitgenossen: beide wurden 1820/21 geboren.) 
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chos ; die Null bezeichnet Worterklarungen zum Einleitungsteil dieses Werkes. 15 Hinter 
mongolischen Worterklarungen fuge ich in Klammem und kursiver Schrift den mongoli- 
schen Text in der bei uns gebrauchlichen Transliterationsweise an, soweit es mir gelungen 
ist, das Gemeinte zu identifizieren. Dies war nicht in alien Fallen moglich, zum einen 
aufgrund der Uneindeutigkeit der Umschrift und zum anderen wegen des Mangels an Ver- 
gleichsquellen, 16 durch die die Deutung der mongolischen Aquivalente hatte abgesichert 
werden konnen. Daher konnen manche der hier vorgeschlagenen Deutungen lediglich ten- 
tativen Charakter beanspruchen. 

Probleme ergaben sich auch schon bei der bloBen Transliteration des bTus mih. 
Z. T. sind diese durch die unsichere Orthographie des Blockdrucks bedingt: der tsheg ist 
oft gar nicht zu erkennen, oft ist er auch falsch gesetzt. p und b sind oft nicht zu unter- 
scheiden, ebenso d und h 9 zuweilen werden sogar d, h und r verwechselt. Manchmal steht 
h fur t und umgekehrt. All dies deutet auf eine einigermaBen schlechte Vorlage hin und 
bereitet zusatzliche Schwierigkeiten bei der Identifizierung der mongolischen Worter. 
Leichter war natiirlich der tibetische Text zu beurteilen; hier habe ich die Setzung der 
tshegs und die Verwendung der Nominalpartikeln (pa und ba ) stillschweigend standardi- 
siert. Weitergehende Konjekturen sind kenntlich gemacht. 

Verzeichnis der verwendeten Symbole und Abkurzungen: 

zerstorter oder unleserlicher Buchstabe 
zu tilgende Buchstaben 
hinzuzufiigende Buchstaben 

wortliches oder beinahe wortliches Zitat aus A-kya yons-’dzins Kommentar (im TM 
zuweilen gegeniiber AY leicht verkiirzt) 
gegeniiber A-kya yons-’dzins Kommentar hinzugefugte Worter 
aus A-kya yons-’dzins Kommentar ausgelassene Worter 
bTus mih 

Verbindungslinie im Blockdruck 

zwei oder mehr zwischen zwei Worten eingefiigte tshegs , die einen syntaktischen 
Sinneinschnitt markieren 

Spatium im Text, das einen syntaktischen Sinneinschnitt markiert 
als Einfugung oder Glosse unter der Zeile hinzugefugte Erlauterungen 
sbrulsad 


[J 

{} 

0 

AY 

add. 

om. 

TM 


□ 

licfgestellter Text 

t 


15 Der „Kem u des dPe chos , d. h. der eigentliche lam rim umfafit 25 Kapitel. Er ist umrahmt von 
einer Einleitung (hier als Kapitel 0 bezeichnet) und dem SchluBteil mit Segensgebet und Kolophon. 

16 Da der bTus mih ausdriicklich nur die ungewohnlichen Ausdriicke aus dem dPe chos kom- 
mentiert, kann man kaum Parallelen aus der kanonisch-buddhistischen Sprache erwarten, so daB die tibe- 
tisch-mongolischen Glossare aus diesem Bereich als Vergleichsquelle ausscheiden. Wie bereits erwahnt, 
bieten auch die mongolischen Paraphrasen bei SUMATIRATNA oder im zweiten mongolischen Wortkom- 
mentar zum dPe chos kaum eine Kontrollmoglichkeit. 



| dpe chos rin chen spuns pa’i btus min ses rab kyi mig gsal byed kyi 
sgron me zes bya ba bzugs so || 

0. (lb) | na mo gu ru (AY) 17 1 bka’ drin mnam med bla ma dam pa mams la phyag ’tshal 
zin gus pas rjes su bzun du gsol | 

po to ba’am 2 pu to ba zes pa ni | (om. ’phan yul spras kyi) ba’o than zes pa’i sar ri po to 
ste po tho lta bu’i sten du dgon pa btab nas bzugs pas po to ba zes grags 18 1 mtshan dnos ni 
rin chen gsal (om. zes pa ste) 3 gnas bitan yan lag ’byun gi sprul par grags | khon gis dpe 
sna tshogs kyi sgo nas lam rim dan sbyar ba’i dpe chos la 19 rgyas ’brin bsdus gsum yod 
de | thog 4 mar dge bses grab {..} pas bsgrigs pa bsdus pa dan | de’i rjes su brag dkar pas 
bsgrigs pa rgyas pa dan | de nas Ice sgom rdzon pa ses rab rdo rjes bsgrigs pa (2a) ’brin po 
ste dpe chos rin chen spuns pa zes grags pa dar rgyas che’o || (AY) 
de las byun ba’i brda yul {..} skad go dka’ ba ’ga’ zig bod dan 2 hor skad ’dres nas ’dir 
dgod pa ni (AY) 20 1 

0.1 ’o skol ni | - rah cag gam bdag cag ned ces pa’i don no || 

0.2 kha yar ni. khe te (kedii „ einige; mehrmalo - gcig gnis | 

0.3 bum pa gan byo ni - phos pa 3 zes pa - yu lu ge (ilegii, tileguu „viel, zu viel; 

Uberma6“) 21 
0.4 gda’ ni - yod | 

0.5 bzugs rin ni - dus sam skabs. , u ne te mde „ langc \ 

0.6 ci drag ni - ci bzan | 

0.7 bsa’ ma ni - mal ma - da tsha da’i | (tusatai „nutzlich, effektiv“ (?)) 22 (vgl. 1.92) 
0.8 ’dal ka che ba ni - khyab 4 che ba’am rgya che ba dan ’phrin las dar rgyas che ba’i 
don no (AY) || 


17 AY richtig: na mo gu ra we. Es folgen bei AY zwei Einleitungsstrophen, die der TM nicht 
wiedergibt. 

18 Zitat von AY mit dem Unterschied, daB AY die Variante pu to ba erst bei der zweiten Nen- 
nung des Namens angibt {...po to ba ’ampu to ba zes grags |). 

19 AY etwas ausfiihrlicher: khoh gis dpe sna tshogs dan sbyar nas chos gsuhs pa 7 dpe mams 
slob ma mams kyis lam rim dan sbyar te phyogs gcig tu bsgrigs pa la po to ba 7 dpe chos zes bya ste | de 
la... 

20 AY ebenso bis auf das Satzende:... ’ga ’ zig ’dir dgod pa ni. 

21 Zu erwarten ware hier ein Ausdruck wie „ausgieBen“. Die betreffende Stelle im dPe chos 
spricht davon, daB die buddhistische Lehre vom Lehrer an den Schuler weitergegeben wird wie wenn ein 
voller Krug in einen andem gegossen wird. 

22 Diese Deutung paBt weder ganz zum Schriftbild, noch zum Sinn: gsa ’ malbsa ’ ma bedeutet 
„angemessen, [einer Sache] wiirdig; wahrhaftig, aufrichtig, echt“. Als Aquivalente konnte man auch acitai 
„gnadig, wohltatig“ oder todurqai „deutlich, klar, exakt“ in Erwagimg ziehen; eine wirklich iiberzeugende 
Losung ware aber auch dies nicht. 
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0.9 ljags nar mdzad ni - ljags brkyan ba (AY) | - khel kwar kwa hu | - ’am ’al da ba | 
(kele yaryaqu „die Zunge herausstrecken 11 | amaldaba „er hat versprochen, 
geschworen“) 23 

0.10 dar cig ni - dus gcig tu - thur (2b) ni gen | (tiir nigen „einen Moment 11 ) 

0.11 zal rog ge ni - sgra med - du kwa’i | (duyui „still, schweigend“) 

0.12 mkhar thog ni - sa cha’am gnas kyi min (AY) | - ho tha’i | ( qota{-yi‘ ?) „Stadt, 
Festung 11 ) 24 

0.13 dra bab can du ni - drun du - der ged du | (dergede „in der Nahe“) 

0.14 khon ni - the de | ( tede ,jene“ (PI.)) 

0.15 khon gi de na mtshan ba zes pa’i de na ni - nan - ther tho thar | it ere dotura 
„darin“) 

0.16 2 bsnan ni - ne mu khu | {nerneku „hinzufugen, vergro8em“) 

0.17 bag tsam ni - cun zad | 

0.18 ye mi yod pa ni - gtan nas med | - ’og thu ’ul | (oytu iilii „iiberhaupt nicht“) 

0.19 sin sin he ni - gsal sin he (AY) | - ser geg tho dor ha’i | ( sergeg „aufmerksam“, 

todurqai „klar, deutlich“) (vgl. 0.30) 

0.20 yad yud ni - gal chun mi btan ba (vgl. AY) 25 1 ha si ya si | (qasi yasi „nachlassig, 
ohne Sorgfalt“) 

0.21 mnos 3 ni - bo dal | ( bodul „Ansicht, Gedanke“) 

0.22 mi btub ni - mi thub | 

0.23 kha rgod bcog ( recte: gcog) ni - ’er chi ma mi’i ’a ma tha sal hu |. , omagk( , ki mo ha hwa , 
(yerii cimegen-i (?) ama tasulqu „das Gerede beenden“ | 26 omuy(tu) (?) gM moquyaqu > dai 

arrogante Gerede (der anderen] ubcrwinden" ) 

0.24 g.yos ni - pol kwa hu | (bolyuqu „kochen, zubereiten“) 

0.25 khe nen ni - hon ca ’al da | ( qongjil aldal „Gewinn [und] Verlust“) 

0.26 a can che ni - phar zog gam smos ci dgos sam .. lta ci smos (AY) | 

0.27 4 chos chag kyan ni - chad pa |. lhog lhab cheg , (?) 27 


23 AY und TM kommentieren hier eine Glosse im dPe chos-Dxuck U, die wortlich bedeutet: 
„die Zunge herausstrecken 14 , im Kontext aber etwa bedeuten muB: „etwas klar/wahrhaftig aussprechen“. 
Der vergleichbare mongolische Ausdruck kele ama yaryaqu „to arouse altercation and adverse criticism 14 
(LESSING) erscheint hier sinngemaB nicht passend. 

24 Das Schriftbild spricht fur eine Akkusativ-Endung,deren Sinn mir hier allerdings unklar ware. 

25 Der erlauterte Ausdruck ist im TM verkiirzt zitiert. AY: yad yud la mi btan ba ni gal chun la 
mi btan ba. 

26 Wortlich: „im Hinblick auf das allgemeine Gerede (yerii cimegen) aufhoren, zu sprechen 44 . 

27 Eine Ableitung zu toyta- „ruhen, fest bzw. entschieden sein 44 bzw. toytaya- „stabilisieren, fest 
grunden, etablieren 44 ? Aufgrund des kyan wiirde man das converbum concessivum erwarten: toytayabacu 
„obwohl [die Lehre] begrundet wird 44 . 



Der dPe chos rin chen spuns pa 7 btus min 


159 


0.28 snom snom mi byed ni - nan rtags mi byed (vgl. AY) 28 - kwa ra tsa ’ul sa hu | _, aceg 
ian ha’i ha ran *ui khu ’e ’ed hu i (yarcu ulu sayuqu (?) „verweilen, ohne sich aufzumachen“ | 29 

ajiylan... qaran ulu... (?) „ohne aufmerksam zu sein ... (?)“) dbUS par la Snam SD,Om ZCS yod (AY) | 

0.29 thu ba ni - mar lhud pa - dora da hu |. nel thu tu te , ( douradaqu „sich verschlechtem“ | 
(vgl. 1.94) „. (?) 31 ) 

0.30 SeS pa yer re sin ne ni SCI-gegsorkheg (sergeg „aufmerksam“ (vgl. 0.19 ),suryayay „intel!igent“) " Dg pa dwailS 

5 sin gsal sin (AY) 32 1 snar gyi sin sin dan don gcig go | 

0.3 la a ka da ’phro bead ni - ’el {..} le pu lwu se ni |. , ab Ms , 0ta tson sabal bo lana , (ele bulyul- 

uysan „ganz unterbrochen“ | (?) ) 33 
0.3 lb ’phro ni - tsal kwam ci | (jalyamji „Fortdauer“) 

0.32 a re dga’ ni - ya mtshan te .. bzan (AY) | 

0.33 bran khan ni - ’dug sa’i khan pa’am 6 gnas khan | (AY) 

0.34 bya thi ba ni - phug ron (AY) - thag tha se bo | (taytaya sibayun „der Vogel 
‘Taube’“) 

0.35 ne’u kha ni - ne’u sin kha ste .. span thog la byed | - tsul gu se ra khe | (jiilge 
„Weide“, siruyai „Erdreich, Boden“) 

0.36 mkhar ba ni - lag rten dbyug pa | - tha yag | (tayay „Stock“) 

0.37 om btsug ni - og ko brten pa’am (3a) btsug pa (AY) 34 | - ’um lu ra thar ha da tha 

kwa hu | (?) 

0.38 brdzis ni - da ra hu □ ge seg ge khu | (daruqu „unterwerfen“, kesegeku/kecegekii 
„unterwerfen, reglementieren“) 

0.39 snad ( recte : snan) ltar ni - sar sar | - yeb {..} yel khen | (ib ileken „sehr klar“) 


28 AY: snom snom mi byed ni dbus par la snam snom zes ’byun ba ltar te nan rtags mi byed ces 
pa i o. In der Tat ist die Lesart snam snom zu bevorzugen; im Kontext des dPe chos bedeutet der Ausdruck 
„keinen Gedanken an [die buddhistische Lehre] verschwenden“. 

29 Diese Erklarung paflt inhaltlich nicht. Das Schriftbild sa hu spricht auBerdem fiir ein si im 
Anlaut; in Frage kame siyaqu (= siqayaqu) „spahen, suchend schauen“. Setzt man sich liber den Anlaut 
kwa des ersten Wortes hinweg, konnte man konstruieren: qaraju ulu siyaqu „spahen, ohne zu beobachten; 
gucken, ohne etwas wahrzunehmen“, was man im allerweitesten Sinne vielleicht als „unachtsam sein“ ver- 
stehen konnte. 

30 Der Hinweis auf den Wortlaut im dbus par , d. h. im Blockdruck aus Zentraltibet bezieht sich 
offenbar auf den dPe c/*as-Druck aus ’Bras-spuns, der unter dem 7. Dalai Lama angefertigt wurde und der 
tatsachlich diese Lesart aufweist. AY gibt mehrfach Lesarten aus diesem Druck an, die von denen der 
mongolischen Tradition (U) abweichen. 

31 Zu niltara- „sich abnutzen“? 

32 AY:... sin he . 

33 Aus dem Schriftbild konstruierbar, aber ganz gegen die mongolische Grammatik ware ein 
Ausdruck wie yabusi oducan sayad bolun „der Fortschritt/Lauf ist beendet worden“. 

34 AY kommentiert die beiden letzten Lemmata als einen zusammenhangenden Ausdruck: 
mkhar ba om btsug ni lag brten dbyug pa la og ko brten pa *am btsug pa |. 
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0.40 

0.41 

0.42 

0.43 

0.44 

0.45 

0.46 

0.47 

0.48 

0.49 

0.50 

0.51 

0.52 

0.53 


0.54 

0.55 

0.56 

0.57 


sgrib pa ’dzad ni - zad | 
bzug tu ni - ’jug tu | 

2 tshegs med ni - thu pug ’u gu’i | (tobeg iigei „ohne Muhe“) 
ci tshug ni - ji ltar | 

chos na mar ni - chos kyi nan na (AY) | 

’a chu na tshan (recte: ’chun tshad) ni - ji ltar | 
mdo na ni - mdo’i nan du | 

ltag sprod ni - mi gnis kyi ltag pa sprad pa ltar ’gal ’du can 3 mi ’dra ba gsun ba’i 
don no (AY) || 

- tab (lies: hab) sran ni lu {..} ci | (qabsurun neileju „zusammenfugen, sich miteinander verbinden“ ) 

mgo phur ba ni - mgo gtums pa (AY) | - thol ko’i kwo po hu | (toluyai boyuqu 
„den Kopf verhullen/bedecken“) 

phud tin bkrol hi - mul thwal {la} hu tha’ la hu | (multulaqu „abnehmen, losen“, 

tailqu „ausziehen, losen“) 

brtul ni - bsdus zes pa’i brda min ho (AY) || 

dul ni - zi ba - ’u sa kwal 4 no mo hah | ( usqal „friedlich, sanft“, nomuqan „fried- 
lich, zahm“) 

rtsar bzag ni - ha cu _ terbade da ’an tha pi | (qajiyu(-dur) dergede dayan talbi(qu) (?) „an 
der Seite h ] dort/ dabei“ komplett niederlegen“) 36 

gzogs snes byas pa ni - gzot g.yas g.yon rtsigs pa sogs la brten pa’am khel ba 

(AY) | - ha cwu kwa ka rah kheb the khu , oa | ha | ther gu thin | (qajiyu kerem kebteku 

- naiuqu \ teriguten „mit der Seite an der Wand lehnen, sichanlehnen usw.“) 

sta zur ni. lswa m - da sa kwa rah pu m ha {ru ha} | ( jaqayur „ seitlich « (?)> tasiyuran „seit- 

liches Abweichen, In-die-Irre-Gehen“, buruyu „Fehler, falsch u |) 37 

5 hag spyi brdol ni - gan (recte: hag) gan byun ham ’dzem dogs med par smra ba’o 

(AY) 11 

sab sib ni - sib nin ’ab ni hu | (sibenen ... (?) „Flustem ...“ (?)) 38 

Um SeS SnaS bud pa i phyag ni _ sa >j ban ta g ar g a ce ^ sa j qan j ayU yatyaju „die Stimme angenehm erklingen 

iassen“) D sna t> u g nas um zes gus pa’i sgra thon pa ste yul lugs kyis brda la ’gro 6 
ba’o (AY) 39 1| 


35 Die Endung -jti mag dadurch bedingt sein, daB an dieser Stelle im dPe chos ein Terminativ 
steht: ltag sprod du gsuhs te. Passender ware die Kausativform neilegulju „etw. zusammenfiigen“. 

36 Altemativ vielleicht: qajiyuda anggi talbiiqu) „bei [sich] getrennt/einzeln niederlegen“. 

37 Zu erwarten ware ein Nomen wie jaqa „Seite“. Auch die vorhergehenden Begriffe sind in- 
haltlich nicht uberzeugend: sta zur bedeutet „Hiifte“, zu erwarten ware also ein Ausdruck wie tasiya o. a. 
Im dPe chos scheint der Ausdruck sta zur bstan pa an dieser Stelle zu bedeuten: „den Rucken zukehren“, 
also ist hier vielleicht gemeint „die falsche Seite [zeigen]“? 

38 Zu erwarten ware ein Verb wie *abiyaqu „[einen Klang] von sich geben, ertonen“; belegt ist 
aber lediglich abiya yaryaqu. 

39 TM etwas verkiirzt; AY:... yul lugs kyis zes (!) byas pa 7 brda la \gro ba ’o. 
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0.58 ses pa rgyan ne cog ge ba ni _ so rin son C j ha j ( sorin son jjq U ,j m d. schlecht machen, nachdem man ihn gcpriift hat“) 

- khens sin ’khyog por byas nas zes pa’am shin rin ’khyog pa’i (AY: ’khyog po’i) 
don (AY) | - tho ma sa ra ’u gu | - yah dza pa’i da la li ni ’a cag la hu | ( tomuya ... 
(?) iigei yangju baidal-i ni ajiylaqu „in unhoflicher/boshafter Weise (?) das 
Aussehen aufmerksam beobachten“) 

0.59 bkod ni - ’das tshig | 

0.60 ’god ni □ ma ’on ba’i tshig | 40 

0.61 (3b) f klad ni - mgo’am dan po’i min | 

0.62 ’brog chen ni - gcan gzan sogs ’jigs pa’i sar chu med par mi phyugs med pa’i than 
chen po | - ’e khe thal | (yeke tala „groBe Steppe“) 

1. f skyabs ’gro’i skyabs (AY richtig: skabs) ni (AY) | 

1.1 go le sos dal ni - ga le 2 sos da ( recte : dal) mo (AY) 41 | - ’a kwa cam ’al kwar | 
(< ayajim , alyur „allmahlich, gemachlich, langsam 44 ) 

1.2 kha chems ni - ge re se dza kha | (geriyeslekii „sein Testament machen 46 ) 42 

1.3. glen ni - brdzod (recte: bijod) | 

1.4 mi sa blan ni - ’u swu khur gu khu | (osiye kiirgekii „Rache vollziehen 44 ) 43 

1.5 dgons ni - ’o ra’i ’u du su | ( orui , iidesi „Abend 44 ) 

1.6 mi kha zan po ni - do ra’i dor kwan ya da ru | (dorbi doryun yadarayu/yadaqu 
„aufgrund fehlender Macht schwach sein 44 ) 

1.7 kha drag po ni - do’i rab tha’i chad 3 mag za’an | (dorbitai cidaysan (?) „iiber 
Macht verfiigend 44 ) 44 

1.8 bran mo chu chun ni - po la ’e ma ’u sa ’ap chi | (, boyul 45 eme usu abci „eine 
Dienerin, die Wassertragerin ist 44 ) 

1.9 jo bo ni - rgyal po’am bla ma dge ’dun sogs skabs thob kyis sbyar | 


40 Das Futur sollte natiirlich dgod heifien. 

41 Die fehlerhafte Schreibweise da mo fur dal mo ist TM und AY gemeinsam, was nahelegt, daB 
der TM auf dem hier zugrundegelegten Blockdruck von A-kya yons-’dzins Kommentar (St Petersburg 
Catalog B 6677/6) beruht. 

42 Diese Transliteration paBt zur Bedeutung, aber nicht genau zum Schriftbild. Zu erwagen ware 
auch geriyesu jakil „das Anvertrauen/Ubergeben des Testaments 44 . 

43 Diese Transliteration paBt nicht prazise zum Schriftbild. Im dPe chos geht es an dieser Stelle 
darum, daB Morder mit dem Tode bestraft werden. Der andere mongolische Wortkommentar zum dPe 
chos erklart den Ausdruck mit osiye-ben abubai „sie haben sich aneinander geracht 44 . Das Worterbuch 
brDa dkrol gser gyi me loh (Peking 1997) erklart den Ausdruck mi sa glan pa mit mi bsad pa 7 sa ’khon 
len pa; vgl. auch ZHD: mi sa = mi bsad pa 7 sa lan nam dgra sa. 

44 Oder vielleicht: dorbitai camarqaysan „machtgierig“? So oder so paBt das Adjektiv auf -tai 

schlecht. 

45 Lies: pol = boyul , nicht: po la (oder soil dies fiir bulai, „niedrig, verachtlich 44 stehen?). 
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1.10 phywa ni - mo pa dan ltas mkhan (AY) - thul ge chen | ( tolgecin „Wahrsager“) 
(vgl. 1.86) 

1.11 mi Ians ni - ’ul gus tshu khu | (ulii giiiceku „nicht zu einem Ende kommen, nicht 
komplett sein“) 

1.12 mi son 4 ni - ’ul pa ga tha hu | ( ulii baytaqu „keinen Platz finden, nicht hineinpas- 
sen 44 ) 

1.13 mi drug gis gser rkor phyin pa’i lo rgyus sogs gon ’og gi gtam rgyud mams ’gro 
mgon dpal ldan ye ses kyis mdzad pa’i dpe chos kyi gtam rgyud rin chen ’phren 
mdzes zes pa yod pas der 5 blta bar bya’o (AY) 46 1| 

1.14 nam ’phans ni - ’og thar kwu’i ’eh | (oytaryui-yin „des Himmels“) 47 

1.15 than chad ni - tha mir tha sa ra ha | ( tamir tasuraqu „die Kraft geht zu Ende“) 

1.16 bya lam ni - nam mkha’i min | 

1.17 bsnel ni - ’al ma’i ra hu | (almairaqu „unaufmerksam, abgelenkt sein 44 ) 

1.18 nes pa man po sor ni - ge ma ’o Ian ha la dad ka san | (gem olan qaldaysan „einer, 
dem viele Fehler/Siinden unterlaufen sind“) 

1.19 ’jus ni - tsu ra 6 ha | (Jayuraqu „fest geschlossen sein 44 , hier: „sich fest anschlieBen 
an 44 (?)) 48 (vgl. 1.33) 

1.20a bya sa kham bu yon ni - bya pho rog lta bu zig gis sa kham bu (om. gan) tsam 
khyer nas ’gro ba’i tshe bya thams cad de la dgrar Ians nas ’phrog ’joms byed pa 
lta bu yon ho (AY) || 

1.20b kham bu ni - cu ha | (Joy „Nahrung“ (hon.) 49 ) 

1.20c yon ni-’on | 

1.20d pho rog ni - khe re ye | (keriye „Krahe, Rabe 44 ) 

1.21 ’tshan (4a) can ni - yal than | (yalatan „Angeklagter, Sunder 44 ) (vgl. 1.28a) 

1.22 de ka ni - de hid | 

1.23 bio ’gel ni - the ge le ge khu | (tegelgekil „beladen 44 ) 50 


46 Der Hinweis bezieht sich auf die Legendensammlung gTam rgyud rin chen phren mdzes des 
’Gro-mgon dPal-ldan ye-ses (14. Jh.), in der diejenigen Geschichten erzahlt werden, auf die der Text des 
ICe-sgom lediglich anspielt. In den beiden mir zuganglichen Ausgaben umfaBt dieser Kommentar 73 Ge¬ 
schichten; A. Khamaganova (1989) berichtet jedoch von einer Blockdruckausgabe, die 112 Geschichten 
enthalt; 64 Geschichten sind nach ihrer Angabe der langen und der kurzen Sammlung gemeinsam. 

47 Der Sinn der Genitiv-Endung ist mir unklar. Auch die reflexive Endung -iyan ergabe keinen 
besseren Sinn. Die Deutung von 'eh als eng „Ausdehnung“ wiirde einen vorhergehenden Genitiv erfor- 
dern, es sei denn, der tibetische partikellose Kompositionstyp ware hier mechanisch nachgeahmt. 

48 Im dPe chos ist gemeint, daB man sich fest an seinen Geleitschutz halt. 

49 Diese Bedeutung ist nicht ganz passend: kham bu bedeutet „Stuckchen, Bissen“. 

50 Der TM paraphrasiert hier nur das Verb ’ gel ba. Der andere mongolische Kommentar zum 
dPe chos schreibt genauer: oyun-iyan dayalyaqu „in den Geist aufnehmen, sich geistig aneignen“. Wenn 
man die Schreibweise des TM etwas freier interpretiert, konnte man auch hier dayayulqu - dayalyaqu 
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1.24a zam bar ma chad pa ni - ’obs dan chu bo sogs la za ma (AY richtig: zam) pa 
btsugs pa bar du ma chad pa ltar (AY) | zam4cspaiagda „ za u mazcS p a . izamala w by edco S b.a M 

51 

ma’i gsun {..} [.]un la yod | 

1.24b zam ni - ge chu kur dam cu ra kwa | | (gecegiir dam juruya „eine Kluft iiber- 
briickende Linie“) 52 

1.25 lkugs 2 khons tshu ( recte : tshud) dan ni - ’khon ’dzin - ’u se tho thor bag tha hu | 
(osiyeten-dur (?) 53 baytaqu „zwischen Feinden eingeschlossen sein“) 

1.26 brhan byas nas zes (!) pa la dbus par la nan byas nas zes (!) 54 yod la | brhan ni - 
brda min la mchod pa’i min dan | mnan bgrans zes pa skyon nas brjod pa la 3 ’jug 
pas skabs ’dir 55 de dan ’dra bar skyon bijod dam nan byas pa la bya’o (AY) || 

1.27 non (recte: nom) gyin ni - ’u sul le khu | (osiyelekii „hassen, sich rachen“) 56 

1.28a mi then po de lkugs (AY: skugs) khons su tshud de | zes pa la dbus par la (AY: 

las) mi mthon ba de zes ’byun ho (AY) || mi thed (recte: then) po 4 ni - mi nes can 
zes pa’am | yah na mi ho ma zes pa’i yul skad yin par sems (AY) | - khu mun yal 
than | (kiimiin yalatan „Verbrecher, Angeklagter“) - ’tshan can dan ’dra | (vgl. 
1.21) 

1.28b yah skugs khons su tshud pa ni sa ’khon (AY: khon) gner ba’am srog lan len pa’i 
phyir sgug pa’i 5 dgra’i khons su chud pa’am dkyil du chud pa’o (AY) || 

1.29 rta rkan ni - mor tha’i yab rkan | (moritaiyabuyan „Reiter und Fu8ganger“) 57 

1.30 ron ron ni - ser la dzin ser le dzin | (?) 58 

1.31 skyel ma ni - skyabs yul - khur gul che | (kurgegiilci „Fiihrer“) 

1.32 hril ni - sud | (siyud/suyud „direkt, ganzlich“) 


„folgen lassen, anfiigen“ lesen, was aber die Bedeutung von ’ gel ba nicht so gut treffen wiirde. Ye-SES 
RDO-RJE s. v. ’gel: tha ga la hu , d. h. tayalaqu „Gefallen finden an“? 

51 Die mit einer gepunkteten Linie ausgefullten Liicken sind hier lediglich durch den mangeln- 
den Platz zwischen den Zeilen bedingt und haben keinerlei syntaktische Bedeutung. Das unleserliche Wort 
konnte *rgyun heifien. 

52 Juruya/jiruya „Linie“ ist anscheinend eine wortliche Ubertragung von zam im Sinne von 
rgyud ; gemeint ist in diesem Kontext jedoch zam pa „Bnicke“ (dies ware mong. kogerge). 

53 tho thor wiirde man normalerweise als dotura deuten (vgl. 0.15, 1.42: tho thar(a)\ aber was 
sollte dann das verbleibende ’u se bedeuten? 

54 Auch der Blockdruck von AY hat beide Male zes anstelle von ses. 

55 AY etwas abweichend: ... dbus par la nan byas nas zes byun la \ brhan zes pa ltar na brda 
rhih la brhan ni mchod pa 7 min dan mnan bgrans zes (!) pa skyon nas brjod pa la jug pas skabs ’dir ... 

56 Im dPe chos steht an dieser Stelle horn gyin. Die Bedeutung ist „aus Hai3/aus MiBgunst [jmd. 

toten]“. 

57 Hier wird anscheinend bewuBt die Schreibweise des Tibetischen (rkan) nachgeahmt. 

58 Im dPe chos wird mit diesem Ausdruck beschrieben, wie die Feinde die Waffen empor- 

recken. 
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1.33 ’khril ni - tsu ra hu sa pa * 59 (Jayuraqu ... „fest geschlossen/verbunden sein, ...“ 
(?)) 60 (vgl. 1.19) 

1.34 6 tug gis mjal ni - thulkwar {..} ’ul tsa ha | (tulyur (?) ayuljaqu „anfanglich/ohne 
vorherige Erfahrung zusammentreffen“) 61 (vgl. 1.73) 

1.35 glo snin bran gsum ni - lus hag yid gsum la ’jog | 

1.36 ’gro ’chag nal ’dud ni spyod lam mam bzi’i {..} ’chag ni - ’er ge tshekhu 
(ergicekii „umhergehen“).. gzan sla’o | (4b) 

1.37 ’doms kyis gzal zes pa’i ’doms ni - ’al da | (alda (ein EntfemungsmaB)) 

1.38 yun ba dan ldum ( recte: klun) sod ni - gnas min yin pas gzan la’an rigs ’gre | 

1.39 bio lins ni - ’o yu kwa na sud | ( oyu(n-da)yan siyud (?) „im eigenen Geist ganzlich 
[Vertrauen haben]“ (?)) 62 (vgl. 1.76) 

1.40 bcus kyin ni - hu da kwas kwar | (udquysayar „wahrend Wasser geschopft wurde, 
Wasser schopfend“) 

1.41 bzi ni.. smyon | - sog 2 tha hu | (soytaqu ,,betrunkei^erauscht sein“) 

1.42 khyim gyi nan ni - khug nan | - ’u than tho thar | (utuyan dotura „im Rauch“ (?) 63 ) 

1.43 phyis mi khugs ni - ho M ni ’ul ’ug kug thu | (qoina iilii oggii- (?) 64 „spater nicht 

geben“) 

1.44 ci khugs pa ni - ya kwuh ’ug gug sen ni ne | (yayun dggugsen inu „was gegeben 
ist“) 

1.45 tha na bcal ni - ’a dag lab su ’ug {..} ya | ( adaylabasu oggiiye „ich will geben, bis 
[die Schuldnerschaft] beendet ist“) 

1.46 snegs pa ni - ni khe hu | ( nekeku „etw. verlangen, verfolgen“) 

1.47 3 ’bras kyi char babs kyi ’bras ni - thug tha rag (lies: thar ga) | ( tuturya „Reis“) 

1.48 ’ur zad ni - myur zad | 

1.49 dur rgyags shod pa ni dbus par la snag pa zes snan | don ni mi ’chi khar tshe ’di’i 


59 * steht hier fur ein Kreuz im Blockdruck, das auf einen Nachtrag am Seitenende verweist: 
’jus dan ’dra | * 

60 Falls ein ha vergessen worden ware (Haplographie), konnte das zweite Wort qouslabai „er 
hat [zu einem Paar] verbunden“ lauten. Im dPe chos ist gemeint: „umarmen“. 

61 Zu tug gis vgl. Tshig mdzod brda dag kun gsal me loh (1990): tug gis = glo bur du „plotzlich, 
augenblicklich“. Anders brDa dkrol gser gyi me loh (Peking 1997) s. v. tug gis thug tsa na: gal che la thug 
dus zes pa 7 don te. Der zweite mongolische Kommentar zum dPe chos dagegen paraphrasiert tug gis mit 
ober-iyen „selbst, aus sich selbst heraus“. 

62 Im dPe chos ist gemeint: mit dem Geist umfassend Vertrauen zu den drei Juwelen fassen 
(dkon mchog gsum la bio lins kyis bkal nas). Die mongolische Paraphrase beschrankt sich darauf, die bei- 
den kommentierten Begriffe Wort fur Wort wiederzugeben. Vgl. auch Ye-SES RDO-RJE s. v. lins kyis: su 
’ud ye re (siyud yerii). 

63 Diese mongolische Paraphrase ware nur dann denkbar, wenn die tibetische Erklarung khug 
nan falschlich als khug sna „NebeI“ gelesen worden ware. 

64 Die Endung ist mir unklar. Formal, aber nicht sinngemaB kame dggiigtiii in Frage. 
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za skal zad pa’i rtags su dur {..} du ’gro ba’i lam 4 rgyags lta bur zas snag pa ste 
don du gner ba’am | yah na shod pa ste za ba dan ’dra zes pa’o (AY) 65 1| - ’u khe 
{..} ri yab ha’i tsam mi’i khu ni se | (iikukui (?) yabuyan-i (?) jam-un kiinesiin „die 
[letzte] Wegzehrung beim Sterben, die letzte Mahlzeit“) 

1.50 byas kyin ni - ’u ’e las de seg ger | (uilesdegseger „seit/wahrend getan wurde“) 

1.51 snunni-snon| 

1.52 bsu ni - ’ug thwa hu | (uytuqu „treffen, empfangen**) 

1.53 5 le lan ni - ’ur zag | (ursiy „negative Konsequenz**) 

1.54 ya tha ni - de’i du tsha ha ni | (degedii jaqa ni 66 „das obere Ende“) 

1.55 ma tha ni - dwo’i du {..} tsha ha ni | (doyudu Jaqa ni 66 „das untere Ende“) 

1.56 rtsan (recte: gtsan) po che ni - rgya mtsho | - ye khe kwol lo | (yeke youl „groBer 
Strom, groBer See**) 

1.57 so cog do cog no cog sogs ni thams cad kyi don yin la snar yig rjes ’jug yah ’jug 
gi rjes 6 ’brel yin pas | dper na bstan pa la zugs so cog lta bu’o || 

1.58 sde ris ni | - phyogs ris - ’a lag cha la ha | (alaycilaqu „Vorurteile haben, parteilich 
sein“) 

1.59 dge ’dun rgyal ba ni ’phan yul rgyal zes pa’i sa cha’i dge ’dun zer ba yin sham 
gsun (AY; TM add. gsun) | 

1.60 shin tshim (5a) bdar ni □ dge ’dun la dad ma (AY: dad pa) byas pas dag ’dra red 
ces snih tshim byed pa’o (AY) || - ’a ha’i ba ha na ni □ khe men thab la hu | (ayui 
baqa qanu- (?) „sehr schadenfroh sein“, kemen tablaqu „schadenfroh reden“) 

1.61 ci run cha run ni - ya ha nan yi khe nin tshu | (yayun yekin inggiju (?) „wie auch 
immer man handelt, was auch immer man tut“) 

1.62 ’u cag ni - ’o cag dap (recte: dan) ’o 2 skal rah cag dan ’dra | 

1.63 tsha tsha chag pa ni - tsha tsha ni khel ther khe | (kelterkei „Splitter, Fragment**) 

1.64 dum ni - khe seg | (keseg „Stiickchen, Fragment**) 

1.65 tshal pa ni - ’u du sa | (?) 

1.66a btsan po’i khol po ni - no yon na’i pwol | (noyan-u boyul „der Dienereines 
Herm“) 

1.66b btsad po dan btsan po gnis kyi khol po ni - rgyal po’am dpon po’i 3 g.yog po’i min 
(AY) 67 1 

1.67a hal ha khu re chen mo’i par ’dir 68 1 dpyid ka bya ’or ba skad ’don pa’i dus ni (vgl. 


65 Die gesamte Erklarung ist auch bei SUMATIRATNA zitiert. 

66 ni , das im Mongolischen fur anu/inu stehen kann und insofem dieselbe Funktion hat wie tib. 
ni, scheint hier rein mechanisch wiederholt worden zu sein. 

67 TM add. dan btsan po gnis kyi ; die Schreibweise btsan po wird bei AY nicht erwahnt. 

68 A-kya yons-’dzin nimmt hier explizit Bezug auf den mongolischen Blockdruck des dPe chos , 
den er seinem Kommentar zugrundelegt. Khu re chen mo, mong. yeke kiiriye bezeichnet Urga. 
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AY) 69 1 ne le la ’ol ba zer bas yul skad ’ga’ zig la ’or ba zer ba yin nam | dpyid ka 
ni (AY richtig: ne) le sleb skabs zin 4 las ran pas na zin las lta bu la ’or ba zes 
btags te ’or ba ma bcol ba ni zin las ma bcol zes pa’i don e yin snam slar rtsad 
gcod mdzod | ’ga’ zig bya rdzi byed pa’i las ma bcol ba yin zer 1 5 dga’ ldan pho 
bran gi par la 70 ’or ba brdo dus zes ’dug (AY) zes a sky a yons ’dzin rin po ches 
gsuns so 71 || 

1.67b dpyid kha ’or ba bdo ba’i dus la byed pa ni | - ha bar tshag thu thar ya’ nu kra 
(lies: kwa) tsar re’i ge .. mal tha ha.. thul 6 co khe | de pir khe’i tshag | (< qabur cay - 
tur tariyan-u yajar-i ... (?) maltaqu toljiku „im Fruhjahr das Feld umgraben und 
[Vieh] ziichten“, delberekui cay „die Zeit des Aufbrechens [der Knospen]“) 
dpyid la chu bya ’on ba’i dus su zin las bcol ba’i dus yin snam gan yin dpyad do || 

1.68 gla len ni (vgl. AY) 72 - khu lu su ’ab ha | (koliisu abqu „Lohn erhalten“) 

1.69 bskyuns ni - chun | 

1.70 pha gi na ni - ma’i na then de | (tib. ma gi na und mong. tende „dort“) 

1.71 kha lan ni - khel (5b) (el) tshel del | (kelelcel (?) „Unterhaltung“) 

1.72 mo rah ni - kwo khe ’e ma (vgl. AY) 73 | (youni (?) 74 eme „alleinstehende Frau, 
Witwe“) 

1.73 thul kwar ( tulyur (?) „anfanglich, unerfahren“) (vgl. 1.34) - ’dom thug ni - klo 
(recte: glo) bur (vgl. AY) 75 1 

1.74 rogs ni - grogs | 

1.75a ham sa ha ni (qamsuqa ni 76 „sich zusammentun“) - ra mda’ spron ni 

1.75b - bos pa | - du da ha | (dutayaqu „fliehen“) 77 


69 AY: dus zes pa Itar | 

70 Der Blockdruck des dGa’-ldan pho-phran ist der dPe chos- Druck aus ’Bras-spuns, der unter 
dem 7. Dalai Lama angefertigt wurde und der von A-kya yons-’dzin sonst als dbuspar bezeichnet wird. 

71 Expliziter Bezug auf den Wortkommentar des A-kya yons-’dzin dEiyans-can dga’-ba’i blo- 

gros. 

72 AY: gla len luh bkug ces par dbus par las la blan luh bkug ces ’byuh ba Itar na | la gyen la 
yar kha glan pa Itar byas sin luh pa thur la tshur bkug pa Itar yar mar rgyug kyah Ito rgyab mi phyid 
sbyoh ni Ito gos mi 'byor bar sdug ces pa 7 don te \ phyid ni phul thabs zes pa la'ah ’jug |. 

73 AY: mo rah ni gzan si nas mo khu ra lus pa la mo rah zer te mo rkyah gi min ho |. 

74 Dies paBt zwar zum Sinn, jedoch nicht genau zum Schriftbild. 

75 AY: ' dom thug gi rkyen ni glo bur gyi rkyen |. 

76 Vgl. oben FuBnote 66. 

77 Im Schriftbild wirkt es, als solle bos pa „fliehen“ eine Erlauterung zu ra mdar spron „zu Hilfe 
rufen“ sein. Es kann sich sinngemaB allenfalls um eine Erganzung handeln „zu Hilfe rufen, [um dem Un- 
gliick zu] entkommen u . 
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1.76 bios rgyaris ni - lins - the le ge khu (vgl. AY) | (, delgekii „ausbreiten“) 78 (vgl. 1.39) 

1.77 gnam mtsho phyug mo ni - dbu 2 ru byan nos kyi mtsho zig gi min (AY) | 

1.78 zan ni - ms min | 

1.79 dgra lha sman ni - mo’i min (vgl. AY) 79 1 

1.80 so ni - bya ra - ha ml | (qarayul „Wache, Wachter“) 

1.81 tshan bah ni - tshan man (vgl. AY) 80 - kwa lin . , cA pa’i sin | (yal-un baising 
„Kuchengebaude, Kiiche“) 81 

1.82 den rtse na ni - sten thog (AY) - de ge rin ni su ha | (degere ni sayuqu „oben 
befindlich“) 

1.83 cog ge ni - g.yo ’gul 3 med par tsog ge bsdad (AY) | 

1.84 ’bur ’dzin byed pa’i tshe (TM add.: stobs chun ham) spuhs chuh hen tsa (AY: nin 
tsam) na ni | byis pa mams phan tshun ’bur ’dzin nam ’dzin res byed pa na rah la 
grogs huh bas pham pa na mi che la skyabs btsal | der mi 4 yis byis pa mams kyi 
’og nas phral nas btan ba na | de phar son nas mi che la drin gzo mi byed par tshig 
nan smra’o (AY) || 

1.85 gte bar ’dzud ni - gta’ mar ’jog (vgl. AY) 82 - tin chen du ’wor kwol la ha | (dencin- 
dii oyuryulqa , jmd. veranlassen, etwas als Pfand zu geben“) 

1.86 mo ma ni - phywa - thul ge chen | ( tolgecin „Wahrsager“) (vgl. 1.10) 

1.87 5 rdab (AY: rtab) sor ba ni - tsabs Ians pa (AY) - ya ka rah the be de khe | (yayaran 
tebedeku „hasten, rennen, verwirrt eilen“) 

1.88 mo thal ni - mo bab (AY) | - so thal pe’i ha | - mar ken ni khe der khu’i | (so 
talbiqu „[zum Zweck des Wahrsagens] wiirfeln“ | mergen ni ketiirkei „auBer- 
gewohnlich weise sein“ (?) 83 ) 

1.89a yas thags dan yas sags dan ya stags zes pa mams bon chog la dgos pa’i rdzas kyi 
min (AY) | 

L89b bon 6 chog ni - ku mm che | (guriimci ,Jmd., der ein Ritual durchfuhrt, Ritual- 
experte“) 

1.90a go brgya bkram pa ni - mi man po phyogs phyogs su bgo bsa’ byas te bkram nas 
tshol du bcug | ces so (AY) || 


78 Der mongolische Ausdruck paraphrasiert lediglich rgyahs „ausgedehnt, weit“. AY: bio rgyahs 
kyis bskyur ni bios lins kyis bskyur ba’o 11 In einem modemen Kommentar zum dPe chos wird dieser Aus¬ 
druck mit the tshom dan yid ghis med par bio gtad nas paraphrasiert. 

79 Bei AY sind die beiden letzten Erklarungen zusammengefaBt und leicht abweichend: zan ni 
rus min dan \ dgra lha sman zes pa 7 sman ni mo 7 min la jug go \ \ . 

80 AY fahrt fort:... tshan man zes pa ’iyul skad de me khan dan | ... 

81 Soil das unter der Zeile hinzugefugte ’eh eine alternative Schreibweise fur -un sein? 

82 AY fahrt fort:... gta ’ mar ’jog pa ste \ gzan las nor blahs pa 7 nor tshab la jog pa 7 don no 11. 

83 Stimmt diese Interpretation, so paBt die mongolische Paraphrase nicht gut zum kommentier- 
ten Ausdruck. 
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1.90b bgo bsa’ ni - hu pi yar ni hu pa tu (lies: hu) | ( qubiyari qubiyaqu „eine Portion 
zuteilen 11 ) 84 

1.91 mi bde ka re (AY: kar) (TM om.: gyis ’gro) ni - mi bde ldan (AY: lhan) gyis ’gro 
(AY) | 

1.92 gsa’ ma’am (6a) bsa’ ma ni no thog gam mam dag (AY) | (vgl. 0.7) 

1.93 - drag sos ni che dam kwa’i | ( cidamayai „fahig, talentiert, geschickt“) 

1.94 thu ni - dor da ha | ( douradaqu „sich verschlechtem, degenerieren“) (vgl. 0.29) 

1.95 bza’ tsho ni - ger pul le’i rin | (ger biile ... „Familie“ 85 ) 

1.96 ljags gyis (!) bsad pa ni. gar da „ „ ha , {yardan (?) alaqu ,, eige „ handigt6ten ..) - bskyel lam sar ses 
bsad pa (vgl. AY) 86 1 - pa re ha | ( baraqu „beenden“) 

1.97 spyug 2 ni | co le ku de khwo ge’i hu | (colekti „verbannen“, dayayulqu (?) 87 
„folgen lassen, unterwerfen“) 

1.98a tsha’u’am tsha bo ni - spun gyi bu dan | de’i bu la tsha bo dan yah tsha zer (AY) | 

1.98b cha bo tsos ni - tsha bo tshos zes pa’am tsha bo mams gyis (!) (AY, dort aber ohne 
orthographische Fehler) | 

1.99 phul lu re tsam ni phul re tsam zes pa’i yul skad (AY) | 

1.100 brab ( recte: brag) ni - tsu ram ( sorting „Felsblock“) 

1.101 3 ’tsho thal ldan ba ni - srog ’tsho ba’i phye rtsam ’dan ba (AY) | - khu ne se ne 
kwu ral gu’i tshu khu | {kunesiin-u yuril giiiceku „das Mehl fur den Vorrat ist 
komplett“) 88 

1.102 ’bram (recte: ’gram) phugs gan ni - kha’i ’gyam phugs gan (AY) - tsa pi ji | (jabi 
„Schlucht“) 

1.103 a can che ni - sur khe | (asuru yeke „sehr groi3“) 89 


84 Geniigt hatte qubiyar „Portion“. 

85 Kann das angehangte 7 rin fur yeru(ni) „generell, allgemein“ stehen, also etwa: „die Familie 
insgesamt“? 

86 AY: Ijar gyis bsad pa ni bskyel (Ed. Peking 1991 besser: bsgyet) te bsad pa zes pa 'am sar ses 

bsad pa. 

87 Das zweite Wort paBt nicht ganz zum Schriftbild und ist auch in seiner Bedeutung hier frag- 

wurdig. 

88 giiiceku wurde man eher als „beendet sein, verbraucht sein“ verstehen; tibetisch ldan ba be- 
deutet jedoch: „ausreichen; komplett sein“. Soil hier „beendet sein“ soviel heiBen wie „vollstandig sein“? 

89 Dies paBt nicht gut zum Schriftbild; die Mahavyutpatti gibt jedoch mong. asuru fur tib. ha 
can an, so daB asuru yeke eine wortwortliche Wiedergabe von a can che ware. 
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Zur Funktion der verbalen Kongruenz im Lhasa-Tibetischen 


Peter SCHWIEGER 

Die Verben 'yin, ^yod, red, 'dug und red (auch geschrieben 

yod red oder ’o red) 1 kommen im Lhasa-Tibetischen in zweierlei Funktion vor: 

zum einen als Kopula, zum anderen als Hilfsverb bzw. Verbkomplement bei der Bildung 
der verschiedenen Tempusformen. In beiden Funktionen kongruieren diese Verben in der 
Regel mit dem Subjekt des Satzes hinsichtlich der Person, insofem olaj’jwi und 35 ^’yod der 
1. Person (Singular und Plural) zugeordnet werden und red, q^]’ ’dug und yog 
red der 2. und 3. Person (Singular und Plural). 

Die Verben ^ yin und red werden als Kopula in der Bedeutung „sein“ ver- 
wendet. Sie driicken entweder eine Gleichsetzung (Identifikation) von Subjekt und pradi- 
kativem Nomen aus: 

nga ’brogpayin | „Ich bin Nomade.“ 

| khyed rang dge rgan red | „Du bist Lehrer.“ 

| mo em chi red | „Sie ist Arztin,“ 

Oder sie werden gebraucht, um die Beziehung zwischen einem Subjekt und einem pradi- 
kativen Adjektiv zu bezeichnen: 

| khangpa chung chung red | „Das Haus ist klein.“ 

3^' yod, q^f|’ ’dug und yog red werden i. a. in der Bedeutung von „sein, 
vorhanden sein“ und „haben“ verwendet: 


* Vorliegender Aufsatz verdankt seine Entstehung einer Lehrveranstaltung, die ich im Winter- 
semester 2000/1 im Fachgebiet Indologie und Tibetologie der Philipps-Universitat Marburg abgehalten 
habe. An dieser Stelle mochte ich mich herzlich bei Prof. Michael Hahn sowie alien Mitarbeitem und Stu- 
denten des Seminars fur die gute und freundliche Arbeitsatmosphare bedanken. Sie hat mir meine Lehrta- 
tigkeit in Marburg zu einer angenehmen und vergniiglichen Aufgabe gemacht. 

1 Ich halte mich hier an die mittlerweile in Tibet sowie in Lehrbuchem des Lhasa-Dialektes 
iiblich gewordene Verschriftung des Lhasa-Tibetischen mit Hilfe des tibetischen Alphabets, da fur die 
Zwecke der vorliegenden Untersuchung eine phonologische Transkription nicht erforderlich ist. Das tibeti- 
sche Alphabet wurde hier nach dem System von Turrell V. WYLIE transliteriert (siehe WYLIE 1959: 
261-267). 
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| bod la ri mtho bo yog red | „In Tibet gibt es hohe Berge.“ 

1 n % ar S P U % u £ n y is y o< * I ” Ic ^ zwe ^ Kinder. 66 („Bei mir gibt es zwei 

Kinder/ 6 ) 

Die hier zum Ausdruck kommende Polaritat zwischen wtaf yin und red einerseits 
und ^ yod, ’dug und red andererseits ist jedoch keinesfalls ungebrochen. 

3^’ yod, \dug und yog red konnen unter genau angebbaren Bedingungen 

ebenso in Nominalsatzen verwendet werden, in denen sie dann zusammen mit einem 
Adjektiv das Pradikat bilden. Dies braucht jedoch in vorliegendem Zusammenhang nicht 
naher beschrieben zu werden. 

Allerdings trifft auch die Kongruenz mit dem Subjekt hinsichtlich der Person nicht 
durchgehend zu. Dies wird bereits deutlich, wenn man Aussagesatze mit Fragesatzen ver- 
gleicht. Hier gilt: red , ' dug und yog red stimmen jeweils mit der 1. und 3. 

Person iiberein, yin und tf^yod dagegen mit der 2. Person: 

| nga 'brog pa red pas | „Bin ich Nomade? 66 

1 khyed rang dge rgan yin pas | „Bist du Lehrer? 66 
| mo em chi red pas | „Ist sie Arztin? 66 

] bod la ri mtho bo yog red pas | „Gibt es in Tibet hohe Berge? 66 
| n gar spu gu gnyis \dug gas | „Habe ich zwei Kinder? 66 

Beim Erlemen der Sprache bietet sich als „Eselsbrucke 66 an, sich hinsichtlich der 
Wahl des Verbs bzw. Verbkomplements an der zu erwartenden Antwort zu orientieren. Es 
lassen sich jedoch im Lhasa-Tibetischen weitere Beispiele finden, in denen die genannten 
Verben nicht mit dem Subjekt des S&tzes kongruieren. Alle diese Beispiele betreffen Aus¬ 
sagesatze: 

| kho nga 7 bu yin | „Er ist mein Sohn. 66 
| deb \di nga 7 yin | „Dieses Buch gehort mir. 66 („Dieses Buch ist meins. 66 ) 

^ | n S a ’i slob deb nang la yod | „Mein Lehrbuch ist zu Hause. 66 
1 khor nga 7 dngul yod | „Er hat mein Geld. 66 
| skye dman nang la yod | „(Meine) Frau ist zu Hause. 66 
| ngar yi ge gcig \dug | „Ich habe einen Brief. 66 im Sinne von „Oh! Da ist 
ein Brief fur mich. 66 (Ich schaue gerade im Briefkasten nach.) 

kha lag ' di zhim po yod | „Dieses Essen ist schmackhaft. 66 im Sinne von 
„Ich finde, dafi es gut schmeckt. 66 

In der Funktion von Hilfsverben stimmen die genannten Verben ebenfalls in der 
Mehrzahl der Satze mit dem Subjekt hinsichtlich der Person uberein: 



Zur Funktion der verbalen Kongruenz im Lhasa-Tibetischen 


177 


l n g a kh a i a g y/ za giyod | „Ich esse das Essen. 44 
] khyed rang lha sar phyin pa red | „Du gingst nach Lhasa/ 4 

Ganz analog zu den zuvor angefuhrten Beispielen ist auch hier die Kongruenz im 
Fragesatz aufgehoben: 

| nga kha lag ’di za gi ’dug gas | „Esse ich das Essen? 44 
| khyed rang lha sar phyin pa yin pas | „Gingst du nach Lhasa? 44 , 

Dariiber hinaus lassen sich aber auch Beispiele fur Aussagesatze anfiihren, in 
denen das Hilfsverb in der Person nicht mit dem Subjekt ubereinstimmt: 

| nga dngul ster gi red | „Ich werde das Geld (gezwungenermaBen, notge- 
drungen) geben. 44 

] nga na gi ’dug | „Ich bin krank. 44 

| dge rgan gyis nga la bod skad bslab gnang gi yod | „Der 

Lehrer lehrt mich Tibetisch. 44 

Ausgehend von Sprachen, in denen der flektierte Pradikatsteil ausnahmslos mit 
dem Subjekt hinsichtlich der Person (und dariiber hinaus oft auch hinsichtlich des 
Numerus) kongruiert, 2 empfinden wir solche Beispiele unwillkiirlich als Storung unseres 
Sprachempfindens. Da sie verhaltnismaBig selten im aktuellen Sprachgebrauch anzutref- 
fen sind und daher fur das Erlemen der Sprache nicht im Vordergrund stehen, lassen sie 
sich leicht als „Ausnahmen 44 yon einer mit unserem Sprachempfinden ubereinstimmenden 
Regel in FuBnoten abhandeln. 3 Halten wir fest: 

1. Die Verben yin und ^ red dienen als Kopula nicht in jedem Fall aus- 

schlieBlich dazu, die Gleichsetzung zwischen dem Subjekt und dem Pradika- 
tiv auszudriicken. In dem Satz | ’di nga ’i debyin | „Dies ist mein 

Buch. 44 kongruiert die Kopula beispielsweise mit einem Satzgliedteil des 
Pradikativs. 

2. Die Verben tf^yod, \dug und yog red stimmen als Pradikat nicht 

unbedingt in der Person mit dem Subjekt des Satzes iiberein. In dem Satz 

| skye dman nang la yod | „(Meine) Frau ist zu Hause. 44 ist bei¬ 
spielsweise die Kongruenz aufgehoben. 


2 Gegeniiber dem Lateinischen weist das Deutsche bereits eine geringere Zahl unterschiedlicher 
Endimgen beim Verb auf. Im Franzosischen ist die urspriingliche Vielfalt der Endungen nur noch in der 
Schriftsprache gegeben, und im Englischen ist sie mit zwei verschiedenen Endungen nur noch rudimentar 
vorhanden. 

3 Siehez.B. Magee/Napper 1993: 816, Anm. 1. 
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3. In der Funktion von Hilfsverben zeigen diese Verben nicht unbedingt eine 
Ubereinstimmung mit dem Subjekt hinsichtlich der Person an. Vor allem 
wenn die Verbalhandlung ohne Intention des Subjekts stattfindet, wird ein 
Subjekt in der 1. Person mit einem Hilfsverb verbunden, das ansonsten die 
Bedeutung der 2. oder 3. Person transportiert. Ebenso kann unter gewissen 
Umstanden eine Kongruenz mit einem Objekt des Satzes bestehen. 

In jiingster Zeit gab es zwei voneinander unabhangige Versuche, das hier beschrie- 
bene Phanomen auf ein einheitliches und klares, den unterschiedlichen Beispielen zugrun- 
deliegendes Prinzip zuruckzufuhren. 

TOURNADRE und Sangda DORJE, die die hier behandelten Verben in jeder ihrer 
Funktionen als „verbes auxiliaries" bezeichnen, fiihren ^ yin und ^ yod in einer 
Gruppe von Verben auf, die sie als „auxiliare «egophorique»“, als „egophorische Hilfs¬ 
verben", bezeichnen. 4 „C’est-a-dire porteur de «je » ou « ego »." Diese Hilfsverben 
stimmen hinsichtlich der Person entweder mit einem Pronomen der 1. Person als Subjekt 
iiberein, wobei im Tibetischen das Pronomen nicht zwingend ausgesprochen werden muB: 

| nga ’brog pa yin | oder ebenso qgqyq'&jsj | ’brog pa yin | „Ich bin Nomade." 
Oder aber sie stimmen mit einer peripheren Erganzung ^complement peripherique") 
iiberein: | kho nga 7 bu yin | „Er ist mein Sohn " oder | deb 'di nga 7 

yin | „Dieses Buch gehort mir." In den beiden letzten Beispielen ist der Gebrauch der 
Kopula jedoch stets Ausdruck einer besonderen Emphase: „Er ist mein Sohn." „Dieses 
Buch gehort mir." Es ist hinzuzufugen, daB diese periphere Erganzung - ebenso wie in 
obigem Beispiel das Subjekt - nicht unbedingt ausgesprochen werden muB, da sich die 
entsprechende Information bereits aus dem Verb ergibt: ^ q | khong bslab grva 

bayin \ „Er ist (mein) Schiiler.“ 5 Die ubrigen Hilfsverben sind - was die Person betrifft - 
neutral („sont neutres quant aux personnes“). 

Auch Denwood stellt die beiden Gruppen von Verben einander gegenuber. 6 Er ist 
vor allem bemiiht, die semantischen Implikationen der genannten Verben hervorzuheben: 

„The key to understanding the system is to recognise that yin. indicates that the 
speaker is making a statement from his or her viewpoint , whereas red. implies no 
such indication. Concord is thus with the individual as speaker rather than as 
subject or as any other argument of the verb.“ 7 


4 Tournadre/Dorje 1998: 72f., vgl. ebd. 142-143. Ich beschranke mich hier der einfachen 
Ubersicht wegen auf die oben angefiihrten Verben, weil die ubrigen von TOURNADRE/DORJE angefuhrten 
Verben im Lhasa-Tibetischen vor allem auf die Funktion von Hilfsverben eingeengt sind. 

5 Vgl. Denwood 1999: 121. 

6 Denwood 1999:120,134,136,137. 

7 Denwood 1999:120. 



Zur Funktion der verbalen Kongruenz im Lhasa-Tibetischen 


179 


In Anwendung dieses Kriteriums bezeichnet Denwood die Aussagen der entsprechenden 
Beispielsatze entweder als „self-centered 44 oder „other-centered 44 . Die Verwendung der 
beiden Verbgruppen kennzeichnet also jeweils eine unterschiedliche Perspektivierung des 
Sachverhalts. 

Nun gibt es innerhalb der oben genannten Verbgruppe noch einen weiteren, anders 
verlaufenden Gegensatz. Denwood bezeichnet ihn als den Gegensatz von „ witnessed and 
unwitnessed phrases 44 : 

„yod. and ’dug. are used of situations of which the speaker has definite knowl¬ 
edge arising out of first-hand witness , usually eyewitness. Some French authors 
label them “constatif”. They may be regarded as marked in relation to yog.red. 
which implies no such first-hand knowledge, though it does not specifically rule 
it out. 

yog.red. is typically used where the evidence for the statement is merely hearsay, 
and can usually be rendered in German as “sein sollen” or in French as 
“serai(en)t’Y though it is very much commoner than either of those expressions 
are in their respective language. All three verbs may be termed “evidential” or 
“attestive” in that some greater or lesser degree of evidence for the statement is 
being implied. 448 

Fur Denwood markieren die genannten Gegensatze („self-centered“ versus 
„other-centered 44 und „witnessed“ versus „unwitnessed“) zwei verschiedene grammatische 
Systeme: „viewpoint system 44 und evidential modality system 44 . 8 9 Diese Systeme sind 
jedoch nicht scharf voneinander abgegrenzt. Denwood selbst stellt sie daher auch in 
seinen Grafiken als einander iiberlappende dar. 10 Dariiber hinaus erscheinen mir aber auch 
die von ihm benutzten Termini nicht scharf voneinander getrennt. Auch „ witnessed 
phrases 44 implizieren einen self-centered viewpoint 44 , und das m. E. nicht nur bei der 
Verwendung von W^yod, sondem ebenfalls bei der von ’dug. Wie kann man sonst 
auf die Erfahrung bzw. Wahmehmung Bezug nehmen?! Spreche ich den Satz^’Sf^^’^ 
^ | bu mo ’di snying rje po ’dug | „Dieses Madchen ist hiibsch. 44 , so ist diese Aussage 
sicher sowohl eine durch eigene Wahmehmung bezeugte als auch ein aus meinem 
Blickwinkel gefalltes Urteil, das von einem anderen „viewpoint 44 aus moglicherweise ganz 
anders ausfallen wurde. Umgekehrt impliziert auch das Kriterium „self-centered“ das 
Kriterium „witnessed“. Spreche ich den Satz | ’di nga ’i deb yin | „Dies ist 

mein Buch. 44 , so kann ich den entsprechenden Sachverhalt in der Regel auch bezeugen. 

TOURNADRE und Dorje beschranken die Funktion, bezeugtes Wissen zum Aus- 
druck zu bringen, auf das Verb ’dug: 


8 Denwood 1999: 122. Vgl. ebd. 52. 

9 Denwood 1999: 52. 

10 Denwood 1999: 121, 124. 
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„Ce verbe qui se traduit en frangais selon les cas par « avoir » ou «il y a » ou 
encore «etre» implique que le locuteur a ete ou est un temoin direct de ce qu’il 
enonce. 44 

Die Funktion des Verbs vfc^yod charakterisieren sie dagegen wie folgt: 

„Cette copule est toujours associee a la premiere personne et se traduit en general 
par «j’ai» (sens possessif) ou encore par «je me trouve a» (sens situatif). Dans 
de rares emplois, elle peut aussi marquer une connaissance personelle ou intime 
du locuteur et peut alors se traduire par le verbe « etre ».“ 

Fur yog red geben sie folgende Charakterisierung: 

„La copule yo:re’ correspond a une assertion ou une affirmation certaine du locu¬ 
teur. Selon les emplois, elle se traduit en frangais par «il y a » (sens existentiel) 
ou par « se trouver a » (sens situatif), ou bien par le verbe « avoir » (sens de 
possession). 4411 

Von mir befragte Informanten haben zur Verwendung der Verben ^ yin und ^ 
yod als einheitliche Perspektive herausgestellt, daB der Sprecher in jedem Fall einen Sach- 
verhalt zum Ausdruck bringt, der der personlichen Kontrolle untersteht. 12 In einem Satz, 
in dem die Verben ^ yin oder ^ yod mit dem Subjekt in der Person ubereinstimmen, ist 
diese Perspektive die selbstverstandliche. Ist diese Ubereinstimmung jedoch nicht gege- 
ben, so wird mit der Verwendung dieser beiden Verben die Aufmerksamkeit eigens auf 
diese Perspektive gelenkt, wird sie als nicht-selbstverstandlich hervorgehoben. Ebenso ist 
es im umgekehrten Fall: Werden die Verben red , \dug und ^\^yog red in Ver- 

bindung mit einem Subjekt in der 1. Person verwendet, wird damit eigens darauf hinge- 
wiesen, daB der betreffende Sachverhalt wider alle Erwartung nicht der Kontrolle des 
Subjekts unterliegt. 

Das „Kriterium der Kontrolle 44 laBt sich meines Erachtens jedoch ebenfalls nicht 
ohne „Verrenkungen“ auf alle moglichen Beispiele anwenden. Gerade in einem Standard- 
satz wie | nga bod pa yin | „Ich bin Tibeter. 44 laBt sich nur schwer nachvoll- 

ziehen, inwieweit der angesprochene Sachverhalt der Kontrolle bzw. dem EinfluB oder 
dem Willen des Sprechers unterliegt. 13 Er erscheint vielmehr einfach gegeben. 


11 Tournadre/Dorje 1998: 74, 99, 100. 

12 Die Informanten benutzten in diesem Zusammenhang i. d. R. das Wort dbang. Ahnlich 
driickt es Felix Haller beziiglich der Verwendung des Hilfsverbs ji in Nominalsatzen des Dialekts von 
Shigatse aus. Demzufolge bringt der Sprecher des Shigatse-Dialekts auf diese Weise „gewohnlich zum 
Ausdruck, daB der Satzgegenstand des Sachverhalts im Sinne der alten Information seinem EinfluB unter¬ 
liegt 44 (siehe Haller 2000a: 75, vgl. ebd. 77). 

13 Den Begriff „Kontrolle 44 (bzw. „control 44 ) - darauf machte mich Roland Bielmeier in einer 
personlichen Mitteilung noch einmal aufmerksam - verwenden „die Berner 44 nur in bezug auf Vollverben; 
er ist mithin lexikalisiert und nicht morphologisiert (vgl. Haller 2000b). Haller spricht hier statt von 
„EinfiuB 44 von Volitionalitat („volitionality 44 ). In einer Diskussion beziiglich des hier von mir gegebenen 
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Es ist unstrittig, daB die Verben und Wyyod in jedem Fall - also unabhan- 
gig vom Subjekt des Satzes, in dem sie verwendet werden - die Bedeutung „ich“ trans- 
portieren. Der Terminus „egophorisch“ ist daher gut gewahlt. Aus dieser Charakterisie- 
rung laBt sich die eindeutige Regel ableiten: 

Werden im Aussagesatz die Verben yin oder ^ yod verwendet, so 
kongruieren sie in jedem Fall mit einem ausgesprochenen oder aber still- 
schweigend implizierten Satzglied oder Satzgliedteil in der 1. Person. 

Dieses Satzglied oder Satzgliedteil mag das Subjekt sein, das Objekt oder aber eine 
periphere Erganzung (i. a. ein Possessivpronomen). Im Fragesatz geht die Kongruenz liber 
die Satzgrenze hinaus und verweist auf ein Satzglied des folgenden Satzes (der zugleich 
ein in der Dialogsituation vorweggenommener Sprechakt ist). 

Bezuglich der Funktion der genannten Verben sind die syntaktische und die se- 
mantische Ebene zu unterscheiden: Zur Herstellung syntaktischer Beziehungen ist verbale 
Kongruenz nicht erforderlich. Die verbale Kongruenz dient als Mittel der Akzentuierung 
auf der semantischen Ebene. Ihre Verwendung steht dariiber hinaus in Abhangigkeit von 
der jeweiligen Sprechsituation. Nur auf dieser Ebene laBt sich daher das Spezifikum der 
egophorischen Verben erklaren. 

In Satzen, in denen die genannten Verben als Kopula fungieren, verschiebt sich 
durch Aufhebung der verbalen Kongruenz das Informationszentrum des Satzes, der 
Fokus. Folgt die Aufmerksamkeit des Dialogpartners der umgeleiteten Kongruenz, er- 
schlieBt er auf diese Weise die besondere Intention der Aussage. Zum Beispiel ist die Pro¬ 
position der beiden Satze | kho nga 7 bu red | und | kho nga 7 bu yin | 

die gleiche: „Er ist mein Sohn.“ Im zweiten Satz wird jedoch die Kongruenz „umgeleitet“ 
hin zum Possessivpronomen, so daB sich von selbst die besondere Intention des Sprechers 
„herausschalt“: „Er ist mein Sohn.“ Die grundlegende syntaktische Verkniipfung von 
Subjekt und Pradikativ durch die Kopula bleibt bestehen, doch erfahrt der Satz auf der 
semantischen Ebene eine Akzentverschiebung. Die „Umleitung“ der Kongruenz ist dabei 
so eindeutig, daB sie selbst in den im Lhasa-Tibetischen haufig anzutreffenden elliptischen 


Beispielsatzes sprach er davon, da!3 ^3j' yin hier moglicherweise sicheres Wissen o. a. ausdriickt. Wenn 
aber beispielsweise iiber die Zugehorigkeit zu einer Berufsgruppe gesprochen wiirde, die ja i. a. nicht 
unabanderlich ist, ware sein Konzept der Volitionalitat anwendbar. Dem ist sicher zuzustimmen. 

In der Diskussion iiber den hier angesprochenen Spezialfall ] nga bod pa yin | nannte 

mir Roland BlELMElER folgendes Beispiel eines Drokpa aus Siidwest-Tibet, das ihm in Kathmandu aufge- 
fallen war, als zwei Landsleute sich einander vorstellten: nga ’brog pa red | „Ich bin Drokpa. “ 

Auf spatere Nachfrage von Prof. BlELMElER hin hatte der Sprecher diese Aussage als „polite“ charakte- 
risiert. 

An dieser Stelle sei ausdriicklich Felix Haller und Roland BlELMElER fur ihre Diskussions- 
bereitschaft und Kommentare gedankt. AuBerdem danke ich Felix Haller, dafi er mir sein Aufsatzmanu- 
skript vor der Veroffentlichung zur Verfiigung stellte. 
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Satzen klar erkennbar bleibt: | kho bu yin \ . Die Verwendung von yin indiziert 

hier eindeutig, dab es sich nur um meinen Sohn handeln kann. Mit Hilfe dieser Verben 
konnen daher ausgelassene Satzglieder und Satzgliedteile - in der Regel das Subjekt oder 
ein Possessivpronomen - explizit gemacht werden. Als Mittel der Fokussierung erfullen 
sie zudem eine ahnliche Funktion, wie sie bei uns die Intonation besitzen kann. 

In Satzen, in denen die genannten Verben als Hilfsverben fungieren, spielt verbale 
Kongruenz lediglich dann eine Rolle, wenn a) eine absichtliche Handlung oder b) ein ge- 
wohnheitsmabiges Geschehen ausgedriickt wird. 1st dies nicht der Fall, werden grundsatz- 
lich nur die Hilfsverben ^ red, ’dug und yog red verwendet. 

a) Die egophorischen Verben yin und ^ yod verweisen in ihrer semantischen 
Relation zumeist auf ein Satzglied in der 1. Person, deren Absicht die Handlung initiierte. 
Dies ist in der Regel das Subjekt, kann unter Umstanden aber auch ein Objekt sein. In 
ihrer Funktion als Hilfsverben impliziert daher die Verwendung der egophorischen 
Verben im allgemeinen, dab die Verbalhandlung mit Absicht erfolgt. Bei den meisten 
Verbalhandlungen unterstellen wir, dab sie vom Subjekt des Satzes beabsichtigt sind. Ein 
Subjekt in der 1. Person wird daher - je nach Zeitform - mit S)3j yin oder u^yod kombi- 
niert: j ngas yi ge ’bri gi yod | „Ich schreibe einen Brief. 46 , | 

nga lha sar phyin pa yin | „Ich ging nach Lhasa. 44 

Es gibt eine Reihe von Verben, die nach tibetischem Verstandnis ein Geschehen 
ausdriicken, bei dem Absicht ausgeschlossen ist, beispielsweise mthong „sehen 44 im 
Sinne von „wahmehmen 44 , 5$ dran „sich erinnem 44 , ^ ha go „verstehen, begreifen 44 und 
3j’ na „krank sein 44 . Diese Verben werden bei der Bildung der Tempusformen daher nicht 
mit den Hilfsverben ^yin oder tf^yod verbunden: ^ ^ | ngas mi mangpo 

mthong gi ’dug | „Ich sehe viele Leute. 44 

Nun ist durchaus auch bei der Verwendung der iibrigen Verben denkbar, dab sie 
unter gewissen Umstanden ein vom Subjekt unbeabsichtigtes Geschehen ausdriicken. Dies 
ist etwa der Fall, wenn die Handlung notgedrungen vollzogen wird. Entsprechend - darauf 
weisen MAGEE und NAPPER hin - kann dann red in Verbindung mit der 1. Person ver¬ 
wendet werden, um die Absichtlichkeit des Agens abzuschwachen („to de-emphasize the 
intentionality of the agent of the verb 44 ): nga \gro gi red | „Ich werde gehen. 4414 

Fungiert als Subjekt ein Pronomen der 1. Person Plural und sind in diesem „wir 44 
von mir geschatzte Personen eingeschlossen, so ist es ein Ausdruck von Hoflichkeit, das 
Subjekt mit einem der Verben red, ’dug oder yog red zu kombinieren: 

n g a tshos phyag las gnangpa red | „Wir arbeiteten. 4415 Ich bringe damit in 
aller Bescheidenheit zum Ausdruck, dab das Geschehen nicht auf meine personliche 
Absicht zuriickzufuhren ist. 


14 MAGEE/NAPPER 1993: 836, 844. Vgl. auch ebd. 849f. 

15 Magee/Napper 1993: 836f., 845f., 861. 



Zur Funktion der verbalen Kongruenz im Lhasa-Tibetischen 


183 


Sehe ich mich selbst im Film und kommentiere das Gesehene, so verwende ich 
zwar als Subjekt meines Satzes ein Pronomen der 1. Person, doch beschreibe ich den Vor- 
gang in der gleichen Weise wie die Handlung einer jeden anderen Person, die mir gegen- 
uber steht: | nga bodyig slob sbyong byedgi ’dug | „Ich leme (in 

dieser Filmszene gerade) Schrifttibetisch.“ 16 

Weist der Satz statt einer Subjekt-Pradikat-Kongruenz eine Objekt-Pradikat- 
Kongruenz auf, so wird damit auf das betreffende Objekt als Trager der Absicht verwie- 
sen: | dge rgan gyis nga la bod skad bslab gnang gi yod \ 

„Der Lehrer lehrt mich Tibetisch.“ 

b) Wird ein gewohnheitsmaBiges Geschehen ausgedruckt, so kann das egophori- 
sche Hilfsverb yod verwendet werden - unabhangig davon, ob die Handlung eine 
intentionale ist oder nicht. Dabei kongruiert dieses Hilfsverb entweder mit dem Subjekt 
des Satzes oder einer peripheren Erganzung: 

| nga na gi yod | „Ich bin (gewohnlich, im allgemeinen, chronisch) krank.“ 

^^1 S P U & u nan 8 kha lag za gi yod | „(Meine) Kinder essen (gewohn¬ 
lich) zu Hause.“ 17 

AbschlieBend laBt sich zur verbalen Kongruenz im Lhasa-Tibetischen festhalten: 
Auch wenn in der Mehrzahl der Satze eine Ubereinstimmung des Pradikats mit dem 
Subjekt hinsichtlich der Person die syntaktische Beziehung unterstreicht, so dient dennoch 
verbale Kongruenz im Lhasa-Tibetischen keinesfalls der Markierung syntaktischer Be- 
ziehungen. Betrachtet man sie unabhangig von den syntaktischen Beziehungen, erkennt 
man, daB ihre spezifische Funktion auf der Ebene der Satzbedeutung liegt und auch von 
Faktoren der Pragmatik bestimmt wird. Hier eignet sie sich besonders zur „Feinabstim- 
mung“ der kommunikativen Absicht. Sie ist ein nuancenreiches Mittel, um anzuzeigen, 
wie die AuBerung gemeint ist. 
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Jayandra SONI 

The three works in the single volume called Akalahkagranthatrayam are Akalanka’s 
(eighth century): Laghtyastraya, Nyayaviniscaya and the Pramanasamgraha , edited with 
critical notes, variant readings, introduction and indexes by Mahendra Kumara Sastri, 
Ahamadabad/Kalakatta: Singh! Jaina Granthamala, no. 12,1939. The work was reprinted 
in Ahmedabad by Saraswati Pustak Bhandar in 1996. This is the edition used for the in¬ 
formation here. 

The first of these three works, the Laghtyastraya (“Three Shorter Ones”), in¬ 
cluding Akalanka’s own brief gloss ( svopajnavivrti) on it, is, as the name indicates, made 
up of three brief texts, with the stanzas given in sequence: (a) Pramanapravesa (“Intro¬ 
duction to the Instruments of Knowledge”, 1 -29 in four sections, as mentioned below); 
(b) Nayapravesa (“Introduction to the Standpoints”, 30-50, without any division into 
sections); and (c) Pravacanapravesa (“Introduction to Scripture”, 51 -78, also without any 
division into sections). The Laghtyastraya was commented upon by Prabhacandra 
(eleventh century) and published in two volumes as: Nyaya-Kumuda-Candra of Srimat 
Prabhacandracarya. A Commentary on Bhattakalahkadeva’s Laghtyastraya , edited with 
introductipn, exhaustive annotations, etc., by Pt. Mahendra Kumar Nyaya Sastri, Delhi: 
Sri Satguru Publications, second edition 1991 (first published in 1938). 

It may be said that in comparison to studies done in Buddhism and Hinduism, 
Jaina studies have been lagging behind. This is particularly true for independent studies on 
aspects of Jaina philosophy. Akalanka is a profound thinker who holds a significant posi¬ 
tion in the Jaina tradition and his contribution is undisputed as regards at least three major 
aspects in Jaina philosophy: the theory of manifoldness ( anekantavada), epistemology 
(pramana) and his evaluation of non-Jaina philosophical views. 1 

Other works of philosophical importance by Akalanka are: Tattvartharajavarttika , 
a commentary on Umasvati’s Tattvarthasutra which Vidyanandin (ninth century) incorpo¬ 
rated in his Tattvarthaslokavarttika ); Astasati , a commentary on Samantabhadra’s (sev¬ 
enth century) Aptamlmamsd which Vidyanandin included in his commentary to it called 
Astasahasrf ; and the Siddhiviniscaya, a work also dealing with epistemological issues. 

Apart from drawing attention to the Akalankagranthatraya , this paper attempts a 
systematic treatment of the epistemological categories {pramana ) in the volume. To the 


See also K. K. DIXIT: Jaina Ontology. Ahmedabad: L. D. Institute of Indology, 1971, p. 143. 
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best of my knowledge no one has dealt with each of the works in it so as to see exactly 
which categories Akalanka uses. My intention is, firstly, to identify the main categories 
used in each of the five texts in the Akalahkagranthatraya (namely, the three texts of the 
Laghfyastraya together with the Nyayaviniscaya and the Pramanasamgraha) and then to 
see what, if any, differences there are in the works concerned. The next stage would be to 
compare these with Akalanka’s works not dealt with here. 

Almost all studies dealing with Jaina epistemology use Umasvati’s Tattvarthasutra 
(TS) as the basic text which clearly deals with the now well-known distinction between 
pratyaksa and paroksa as the basis of the Jaina theory of knowledge. We shall see how 
Akalanka both used this basic distinction and also developed his own classification when 
dealing with the epistemological categories. Further, even if one may not be able to trace 
a development in his thinking on epistemology, because it is difficult - if not imposs¬ 
ible - to trace the exact chronology of the works he composed, at least it should be clear 
which categories he used in the different works. The sequence of the works dealt with 
below is the same as it appears in the edition given above (the numbers refer to the stanzas 
of the respective text, in some cases with the commentary). 

It may be useful for the purpose of comparison to quote at the outset the epistemo¬ 
logical categories which Umasvati uses in his TS 1, 9-13: 2 

sTHWII 9 II cTctftTFt II %o || 3n% II 9.9 II 

ScW^d. II ^ II r ricT: FjfcT: WT R-dlsfirfRofter ^FT^I-dUni II 

“Knowledge is of five kinds-sensory knowledge, scriptural knowledge, clairvoyance, telepathy and omnis¬ 
cience [9]; These (five kinds of knowledge) are the two types of pramana (valid knowledge) [10]; The first 
two (kinds of knowledge) are indirect (knowledge) [11]; The remaining three constitute direct (knowl¬ 
edge) [12]; Sensory cognition, remembrance, recognition, induction and deduction are synonyms [13].” 

Sutra 15 should also be mentioned here for the four kinds of mati : 

3|o|^^|o|WWKU||: II II 

“(The four divisions of sensory knowledge [mati] are) apprehension (sensation), speculation, perceptual 
judgment and retention [15].” 

An illustration of the epistemological categories used by Umasvati would then be: 


2 For an overview of the Jaina theory of knowledge see my article: “Basic Jaina Epistemology” in 
Philosophy East and West , vol. 50, 2000, no. 3, pp. 367-377. The sutras of the TS with translation are 
quoted from: S. A. Jain, Reality. English translation ofShri. Pujyapada’s Sarvarthasiddhi. Madras: Jwala- 
malini Trust 1992 (originally published in 1960 in Calcutta: Vira Sasana Sangha), pp. 16-23. According 
to the Digambaras Pujyapada wrote the first commentary to the TS, whereas the Svetambaras say that 
Umasvati wrote an autocommentary. 
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Epistemological categories according to Umasvati 


pratyaksa 

I 1 I 

avadhi manahparyaya kevala 

avagraha iha avaya dharana 

synonyms of mati are: 

smrti samjhd cinta abhinibodha 


paroksa 


mati sruta 


In turning now especially to each of the five texts in the Akalahkagranthatraya an 
attempt will be made to note the main epistemological categories in it. As already stated, 
each text will be taken up individually. 

1. Epistemological categories in the Pramanapra vesa 

(the first text of the Laghiyastraya (stanzas 1 -29) in the Akalahkagranthatraya) 

The 29 stanzas of the Pramanapravesa are divided into 4 sections: l.pratyaksa-pariccheda 
(l-7ab); l.prameya-pariccheda (7cd-10ab); 3 . paroksa-pariccheda (10cd-21); and 
4. agama-pariccheda (22-29). For the purpose of identifying the epistemological cat¬ 
egories sections 1 and 3 are especially important. In section 4 we merely have to note the 
category agama , which is a synonym for sruta mentioned in stanza 26. 

9RW VmZ sTFT yipMy'oMol^Rd: I 
RTT 8 T fpsrfarTFf || 3 || 

f^wicTRTWT I 

tRf ^rtwicT: wrn « n 

In a part of the gloss to stanza 4 (4a above in the edition is unmetrical) Akalanka says: 

cTT FTToq^lit^T | I 

The two lines of stanza 6 of the Pramanapravesa are separated by Akalanka’s gloss. This 
is how the stanza is given in our edition: 

¥WTI ffcT ^notcfl f^T-tmu|MKW dHd^M^ld- 

PolWldJ 
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In lOcd and 1 lab Akalanka says: 

Hid: WT f^FcIT 3T O^TOftPioHII ?° II 

gcf *i®di-j4i*Hid i ?? 

The commentary to stanza 10, which is inserted after 1 lab in our edition says: 

vihi u i towf i Fffcr: wnrn mchoIm^hh i wt 
tWFTT: cT#FT I f^FcTT 3rftfH«flUW ST^TRT^: I TO TO^TT^HTcT fpsf |cT- 
sTFPF*w£rFTII II 


Stanza 25 and its commentary also refer to several categories which should be noted: 
<>Moi^ ki R)i wic;wd ih^i y Wcfi sto^it ii ^ ii 


The commentary to stanza 25 is (in some cases the sandhi is not consistent): 

^c^yifciy cyftiftfFpR if^ftr; ar^j cTc^tottoft , spq-«TT ct^t- 

JTTOoqoJTtm cf^ gcTOTc^mTyoqoTTJTr II R^ll 


An illustration of the epistemological categories in the Pramanapravesa would then be the 
following (the forty-eight varieties, referred to in 6cd, that can be derived from the four¬ 
fold classification of mati are not enumerated in the text; it still needs to be seen if Aka- 
lanka lists these in any other work); it seems that smrti belongs to both indriyapratyaksa 
and anindriyapratyaksa; the numbers refer to the stanzas and/or commentary: 


Epistemological Categories According to Akalanka’sPmmaAiapmv^a 


pratyaksa 


(sam)vyavaharika mukhya (= atmdriya) 

(this would include: 
avadhi, manahparyaya and kevala) 


indriyapratyaksa an indriyapratyaksa 


I smrti samjna cinta abhinibodha 

mati (= pratyabhijha, tarka/uha and anumana respectively) 

(this would include: 
smrti, dharana, iha, avagraha) 


paroksa 

I 

agama (= sruta) 
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2. Epistemological categories in the Na yapra ve$a 

(the second text of the Laghiyastraya (stanzas 30-50) in the Akalahkagranthatraya) 

The term naya belongs to the general theme of anekantavada with its two related aspects 
of nayavada and syadvada. Anekantavada certainly has epistemological overtones in 
general, insofar as it is a theory of not-one-sidedness, or put positively: a theory of mani¬ 
foldness with reference to any object of investigation, and in particular insofar as it states 
that an object can be viewed from different standpoints {naya) and that predications about 
the object of inquiry can be made from different perspectives, in which the word syat indi¬ 
cates not only that the predication is being made from one perspective but that, implicitly, 
other predications are also possible. It is now well-known that seven standpoints in naya- 
vada and seven perspectives in syadvada have become traditional in Jainism; the seven¬ 
fold predication in syadvada is also called saptabhahgL 

The term naya , then, in Akalanka’s Nayapravesa generally belongs to epistemo¬ 
logy, but it does not entail any pramanas , indeed the means or instruments of knowledge 
are presupposed in the application of nayavada (and also of syadvada ). For this reason it 
is not necessary for our purpose here to delve into anymore detail as far as the Naya¬ 
pravesa is concerned. 


3. Epistemological categories in the Pra vacanapra ve&a 

(the third text of the Laghiyastraya (stanzas 51 -78) in the Akalahkagranthatraya) 

The main theme of this work is epistemology in general, as stanza 52 states explicitly: 


?TPf MHIuWIc^WWl' ; =*TTfT I 

yRtdcfls^MrUl^: II II 


Stanza 61 with the vivrti is relevant for the categories (in some cases the sandhi is not 
consistent): 

dcWcMST qftST ^ I 

3FcRforF7T RWfrtfcTT: II II 

The commentary to this is: 


f^dl^dMlRdMRig l UWg f U l ^iW 
c^cFTI l^fdW'dlPd-dlstHPldlyIcHchH I 

Fii-fi^A^ Mew onvmR?d' ymuwi sw 

3t-=l|-cf4o(pTl i ... I II II 



oqoPETT- 


There seems to be no difference in the enumeration of the main categories between the 
Pravacanapravesa and the Pramanapravesa illustrated above. 
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4. Epistemological categories in the Nya ya vinisca ya 

The text is made up of 480 stanzas, divided into three sections: pratyaksa (1 -169, incom¬ 
plete, or the numbering is incorrect), anumana (170-386), and pravacana , here a syn¬ 
onym for sruta, (387-480). 

The division into the three sections mentioned above does mean that Akalanka 
makes a different classification of the Jaina epistemological categories. He is, rather, 
dealing with categories more in line with the terms used in Hindu and Buddhist thought. 
The primary Jaina distinction between pratyaksa and paroksa is not abandoned but im¬ 
plicit in the treatment of the categories in his other works. In fact, these two basic terms 
are categorically mentioned in stanzas 128ab, 290ab, 294ab, 314c, and 474cd. In other 
words, the classification given in the Pramanapravesa seems to be taken for granted. 

In this text Akalanka deals with general problems in epistemology, attempting to 
justify the Jaina standpoint against other views. Thus, for example, he touches upon the 
following problems that are discussed in epistemology: samdeha , moha and badhaka in 
stanza 70ab; grahya-grahaka in 77ab; vyapya-vyapaka in 328c; dharmi-dharma in 350a; 
vitanda in 384a; and pauruseya in 413c, with apauruseya mentioned in 436a, 437a and 
469a. Samyagjnana is also dealt with in 436c and it gives Akalanka the opportunity to talk 
about the Jaina categories like asrava, bandha, samvara , nirjara in 43 8c-442 (including 
moksa-jnana and raga-dvesa)] dravya-paryaya-samanya-visesa are mentioned already in 
3cd, and again in 45 led, with guna in 11 lc. Syadvada is mentioned in 458 -459,475c and 
478c. 

For our purposes here it is necessary to note that Akalanka pursues his ongoing 
concern with epistemology also in the Nyayaviniscaya, albeit without supplying a com¬ 
plete list of the epistemological categories as in the Pramanapravesa , which he seems to 
take for granted, as already pointed out. If there is any difference this would probably be 
in terms of specific details, which would not significantly affect our attempt at identifying 
the basic epistemological categories used by Akalanka. 


5. Epistemological categories in the Pramanasamgraha 


This text comprising 87 stanzas (the last is incomplete) is divided into nine sections, each 
being called prastava ; the sections are merely numbered, without any headings, but with 
Akalanka’s short gloss ( vivrti ) on it. Each section will be dealt with individually. 


i. Stanzas 1 -9. Here the following stanzas and/or part of the gloss to them are significant 
to note: 


qftST ffcT H 


^ II 


Part of the gloss on this is: 
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fsm^TFT cfWWH . . 

ScWT fwr I ^cPT srfo^onr 
gFlftsTT 9jfcT 3*T) W u l£<JcbM I... 


STcftf^T- 
TTfr^t yc^fastlfc (fn.: 


ii. Stanzas 10-18. Here Akalanka deals with smrti, pratyabhijha, tarka, paroksa and 
sruta. This section does not contain an enumeration of epistemological categories. 


iii. Stanzas 19-28. Here he deals with anumana , sadhya , sadhana, prameya, and in the 
gloss after stanza 24 the dosas like samsaya , virodha, vaiyadhikaranya and anavastha . 


iv. Stanzas 29-39. This section deals largely with matters related to hetu. 


v. Stanzas 40-50. This section deals with viruddha, sahopalambhaniyama, viruddha, 
vyabhicdra. 

vi. Stanzas 51 -62. The section begins with a description of vada and then goes on to deal 
with jati. The reference to the Jaina thinkers Siddhasena and Samantabhadra in stanza 53 
is noteworthy. The section ends with a rejection of sunyavada, samvrtivada and vijnana- 
vada. 


vii. Stanzas 63-72. This deals with pravacana, samyagjnana, and the Jaina categories of 
asrava, bandha, samvara , nirjara and karman. 

viii. Stanzas 73-85. This section deals with saptabhahgl and the nay as beginning with 
naigama. In other words, the Jaina anekantavada is the main theme of this section. 

ix. Stanzas 86-87. This short section concludes the text with a reference to jnana, 
pramana, nyasa (or niksepa ) and nay a. 

The above description of Akalanka’s Pramanasamgraha concludes our investiga¬ 
tion of the five texts in the Akalankagranthatraya for the purpose of identifying the main 
epistemological categories in them. The illustration of the categories in the Pramanapra- 
vesa given above does not seem to be altered in the other texts of the volume in question. 

It is evident that the work on Jaina epistemology is an ongoing one and that it is 
being carried out in stages. The amount of material to be mastered for an adequate treat¬ 
ment of the history or development of the subject is enormous. As already pointed out, in 
comparison to work done in Buddhism and Hinduism, Jainism is still a virgin field for 
such a specific investigation as Jaina epistemology and, hence, there are hardly any textual 
studies that can be profitably used to speed up the process. This paper is an attempt to 
contribute to this research in the field of Jainism. 
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Luitgard SONI 

Im Jahre 1917 erschien eine grundlegende Studie iiber das Motiv des Wahrheitsaktes von 
E. W. Burlingame, 1 in der, abgesehen von einigen wenigen Belegen aus dem hinduisti- 
schen und dem jainistischen Bereich, zahlreiche Beispiele aus der buddhistischen Literatur 
gesammelt sind. Die vorliegende Arbeit ist eine kleine Erganzung zu Burlingames 
Sammlung mit vier Geschichten aus der Erzahlliteratur der Jainas zusammen mit einer 
Uberlegung iiber den sprachlichen Akt, der den Wahrheitsakt zu einem solchen macht. 
Dabei wird W. Norman Browns 2 Interpretation der Wahrheit als Ubereinstimmung mit 
der kosmischen Ordnung eingeschrankt und versucht, zu R. Sohnen-Thiemes 3 Analyse 
der Funktion von satya einen weiteren Aspekt hinzuzufiigen. 

BURLINGAME definiert den Akt der Wahrheit als formale Deklaration einer 
Tatsache, begleitet von einer Aufforderung oder einem BeschluB oder einem Gebet, daB 
der Zweck des Handelnden erfiillt werde, 4 Diese Definition ist so weit, daB sie in der Tat 
die Wahrheitsakte in ihrer Vielgestaltigkeit umfaBt, wobei auch die flieBenden Ubergange 
zum sogenannten Gottesurteil und zur Beschworung miteinbezogen werden konnen. 

In der Geschichte von Rohinl aus dem Brhatkathakosa von Harisena (Nr. 88) 5 
begegnet beides, der Unschuldsbeweis durch eine auferlegte Prnfung und die zwingende 
Kraft des wahren Sachverhaltes durch Rohinls Ausspruch. Die Geschichte enthalt iiberdies 
einen nicht gelaufigen Vorwurf, um dessentwillen der Akt der Wahrheit geschieht: eine in 
ihrer Intensitat und Dauer AnstoB erregende Mutter-Sohn-Bindung. Daher sei hier die 
ganze Geschichte wiedergegeben. 

Im Lande Surasena liegt die groBe Stadt Sauri. Dort herrschte Konig 
Vasudeva. Seine geliebte Frau war Rohinl. Ihr neuntes Kind war der 
starke, heldenhafte Baladeva, der seiner Mutter stets ergeben war. Da beide 
in Mutter-Sohn-Liebe lebten (janamputrabhavena sthitau ), scheuten sich 
die Leute nicht, iiber ‘Rohinl, die den Baladeva besitzt’ zu sprechen. 

Rohinl, die sich in den Frauengemachem des Rajas aufhielt, wuBte nicht, 


1 Burlingame 1917. 

2 Brown 1940; ders. 1968; ders. 1972. 

3 Sohnen-Thieme 1995. 

4 Burlingame 1917:429. 

5 Ed. UPADHYE 1943: 214-215. 
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dab alle Leute schlecht iiber sie sprachen. Eines Tages, als sie wieder mit 
ihrem Sohn zusammen war, kam ihr plotzlich das Gerede der Leute zu Oh- 
ren, das das Heranwachsen des Jungen betraf. RohinI erfuhr das Geriicht, 
das jeglicher Wahrheit entbehrte, und das traf die Rechtschaffene wie ein 
Blitz. 

Da kam in ihre Stadt mit den vielen Bannem eine vollbusige Kuhhirtin mit 
Sauermilch, Milch usw. vom Hof. Von einer Frau am Brunnen bekam sie 
die Neuigkeit zu horen: ‘In unserer Stadt, meine Liebe, geschieht etwas 
Schandliches, es wird von den Guten getadelt: RohinI steckt mit ihrem 
Sohn Baladeva zusammen, der bekanntlich charakterstark, klug und weise 
ist.’ Diese Worte betriibten die GopI sehr, sie ging nach Hause, und ihr 
Lotusantlitz war von Kummer gepeinigt. Konigin RohinI fragte die GopI 
betroffen: ‘Sprich, GopI, warum weinst Du so kummervoll?’ Die GopI 
antwortete: ‘Weil Du, o Devi, immer mit Deinem Sohn beisammen bist. 
Das habe ich die Leute sagen gehort, und das ist der Grund, o edle Frau, 
warum ich weinend zu Dir gekommen bin.’ RohinI forschte daraufhin 
iiberall in der Stadt nach und konnte dann nicht mehr daran zweifeln, dab 
die Leute wirklich so redeten. Auch Vasudeva erfuhr alles und sandte nach 
ihr. Er gab ihr folgende Priifung auf: ‘Steh aufrecht in der Mitte der 
Yamuna, wo die Stromung sehr stark ist, und setze dich der Flut ganz aus.’ 
Kaum hatte RohinI die Worte ihres Marines vemommen, begab sie sich 
frohen Herzens in die Stromung der Yamuna und stand dort in der 
Pratima-Haltung. Als sie im reibenden Strom die Pratima-Haltung einge- 
nommen hatte, wurde der Flub durch die dort stehende RohinI gestaut. Als 
das Wasser aber die Stadt iiberflutete, sagten alle: ‘Wahrlich, Du bist rein, 
o Devi, rette die Stadt, o Tugendhafte!’ Als RohinI das horte, sprach sie 
zur Yamuna mit einer Stimme, die alle Gegenden und sogar den Himmel 
durchdrang: ‘So wahr ( yadi) meine Reinheit erwiesen ist, so ( tatas) fliebe, 
o Yamuna, meinen Worten gemab von Siiden nach Osten und dann in 
nordlicher Richtung!’ Der brausende Strom horte, was die wahrhaftige 
RohinI sagte, die mutig und unerschutterlich war und ihre Worte umsichtig 
setzte, und er flob um die Stadt herum nach Norden, und noch heute stromt 
er ihren Worten gemab, wie man sehen kann. Viele Manner und Frauen, 
die dieses Wunder Rohinls gesehen hatten, wurden reinen Geistes und 
bekannten sich zum Jaina-Dharma. 


In dieser Geschichte ist der Unterschied zwischen dem Wasser-Urteil und dem 
Wahrheitsakt recht deutlich: Im ersten Fall mub sich die Beschuldigte von einem Ver- 
dacht reinigen, indem sie sich einer ihr von einer anderen Person auferlegten Priifung 
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unterwirft. Es erinnert an Sltas Situation, in der Rama aus eigenem oder kollektivem In- 
teresse ein Feuer-Urteil anordnet. In Rohinis Verfahren, dem sie sich gelassen und freudig 
unterwirft, wird ihre Starke und Unschuld jedoch zu einer Bedrohung fur die Anklager. 
Um das Unheil abzuwenden, wird sie zu einer autark handelnden Heldin, die im Wissen 
um den wahren Sachverhalt, ihre Reinheit namlich, die Elemente steuem kann. 

Die Handlung besteht in einem zwingenden Ausspruch der Form: So wahr [x], so 
geschehe [y]. Die Reinheit von Rohinis Verhalten ist durch das Wasser-Urteil alien offen- 
sichtlich, aber die zwingende, beschworende Kraft dieser Wahrheit wird nur im Aus¬ 
spruch der Heldin wirksam. Diese formuliert lediglich eine Tatsache, spricht also einen 
Satz, der mit der Realitat ubereinstimmt, doch die Wahrheit des Wahrheitsaktes ist 
begriindet in einem personlichen, privaten Wissen, das in seiner vollen Bedeutung nur der 
Betroffenen klar sein kann. Dadurch erhalt der Ausspruch erst seine Authentizitat. 
Andererseits ist der Wahrheitsakt eine offentliche Angelegenheit, wobei jedermann aus 
der Wirkung des Ausspruchs die Wahrheit des ersten Gliedes erschlieBen kann. 

Dies gilt auch fur etwas schrage Falle des Wahrheitsaktes, wie dem der schlauen 
Durgila aus der wohlbekannten Geschichte von Nupurapandita 6 7 aus Hemacandras Pari- 
sistaparvan? Durgila hatte sich im Garten des Nachts mit ihrem Geliebten vergnugt, 
wurde aber, als sie mit diesem eingeschlummert war, von ihrem Schwiegervater entdeckt. 
Er zog ihr als Beweisstiick eine FuBspange ab. Davon erwachte sie aber, schickte ihren 
Liebhaber mit der Bitte, ihr beizustehen, schnell weg und legte sich mit ihrem Ehemann 
an der selben Stelle nieder. Sie beklagte sich dann bitterlich bei ihm, daB sein Vater ihr 
die Spange abgezogen hatte, wahrend sie schliefen. Streit entstand zwischen dem gutglau- 
bigen Ehemann und seinem ob ihrer Schamlosigkeit emporten Vater: 8 

„Da sagte Durgila: „Ich dulde es nicht, daB man eine Schuld auf mich 
walzen will. Ich werde den Vater uberzeugen, indem ich mich einem 
Gottesurteil [dam kriya ] unterwerfe. ... Ich werde hier zwischen den 
Beinen des vortrefflichen Yaksa durchgehen, was keinem Unreinen mog- 
lich ist.“ Und der Vater, der an ihrer Treue zweifelte, und der Sohn, der 
nicht daran zweifelte, billigten die Zusage des Weibes, das ein groBes Vor- 
ratshaus der Frechheit war. 

Und sie badete, legte ein neuwaschenes Gewand an, nahm Weihrauch und 
Blumen als Opfergabe und machte sich angesichts aller ihrer Verwandten 
auf, den Yaksa zu verehren. Wahrend sie nun dem Yaksa ihre Verehrung 


6 Vgl. Avasyakacurni I, 461, 13 ff., ubers. von Nalini Balbir in GRANOFF 1990: 2If.; vgl. die 
Geschichte Nr. 15 aus der Sukasaptati (Text, simpl.). 

7 Ed. Jacobi 2 1932: 85-103, iibers. von Hertel 1908: 93-113. 

8 Hertel 1908: 102-103, Jacobi 2 1932: 93-94 (Parisistaparvan 2.533, 535-542). 
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darbrachte, da hing plotzlich ihr Buhle, dem sie vorher dorthin ein Stell- 
dichein gegeben hatte und der sich besessen stellte, an ihrem Halse wie die 
Gutturale. Die Leute, die ihn wirklich fur besessen hielten, packten ihn an 
der Kehle und stieBen ihn fort. Durgila aber badete nochmals, betete zu 
dem Yaksa und rief: „Niemals habe ich einen andem Mann beriihrt, als 
meinen Gatten; und auBerdem hing dieser Besessene, wie du gesehen hast, 
an meinem Halse. Wenn nun [ced] kein Mann auBer den beiden, meinem 
Gemahl und dem Verriickten, meinen Leib umfangen hat, so [tada] mogest 
du mir, der Reinen [satf], meine Reinheit [suddhi] wiedergeben: denn du 
liebst das Reine [satyapriya]“ Wahrend nun der Yaksa noch iiberlegte, 
was er tun sollte, schlupfte sie ihm schnell zwischen den Beinen durch. 

Und wahrend die Leute larmend riefen: „Sie ist rein! Sie ist rein!“ legten 
ihr die koniglichen Richter einen Blumenkranz um den Hals...." 

Ihre Verwandten frohlockten, und sie kehrte, von allem Verdacht beffeit, in das Haus 
ihres Marines zuriick. Von nun an hiefi sie, weil sie sich vom Makel der abgezogenen FuB- 
spange befreit hatte, Nupurapandita, die Fufispangen-Kluge. 

Auch wenn dieser Wahrheitsakt an der Tugend vorbeigeht und eher ein wamendes 
Exempel ist, so ist doch dieselbe Struktur gewahrt wie bei vorbildlichen Handlungen. 
Wieder ist es die Offentlichkeit, die Zeuge einer Beweisfuhrung ist, deren Vordersatz 
intersubjektiv nicht nachvollziehbar ist, sondem auf ganz privatem Wissen, und hier vor 
allem auf einer ganz privat angepaBten Formulierung eines inszenierten Geschehens, 
beruht. Daher ist das Geschehen nicht nur als MiBbrauch zu beurteilen, sondem zunachst 
eher als objektiver Hinweis auf die Funktion eines Ausspruchs, der bezuglich eines 
bestimmten Sachverhaltes formal wahr ist und als solcher den Test bestehen laBt. Es geht 
also prinzipiell nicht um bewertbare Tugend, Ordnung, Ethik oder Pflicht, sondem um 
formal wahre Satze. Die untreue Frau, die einen bloB formal wahren Satz formuliert, kann 
die Macht dieser Wahrheit ahnlich zu ihrer Entlastung niitzen wie eine tugendhafte Frau 
im BewuBtsein ihrer Unschuld, wie unten in der Geschichte von Simhika. 

Browns These, wonach der Wahrheitsakt sich darauf griindet, daB der/die 
Ausfuhrende in einzigartiger Weise seine/ihre personliche Pflicht erfullt 9 oder seine/ihre 
Funktion im Universum perfekt ausiibt, 10 laBt sich in diesem Beispiel und ahnlichen 11 


9 Brown 1940: 38. 

10 Brown 1968:172. 

11 Vgl. Tantrakhyayika , I, iii c.: Die Frau des Webers weilt bei ihrem Liebhaber, wahrend ihre 
Freundin, die Gattin des Barbiers, ihre Stelle vertritt, und zwar zu Hause vom eifersuchtigen Gatten ange- 
bunden. Er schneidet dieser im Rausch die Nase ab. Als die Webersfrau wieder ihre Stelle einnimmt, kann 
sie bei ihrem unverletzten Gesicht in einem Wahrheitsakt beteuem, daB sie niemals an einen anderen als 
ihren Mann gedacht hatte. 
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offensichtlich nicht halten. Auch die uberraschenden Wahrheiten aus dem Kanha- 
dipayanajataka sind das Gegenteil von Ubereinstimmung mit Pflicht und Ordnung: Der 
Asket sagt aus, daB er das geistliche Leben gegen seinen Willen lebe; der Hausherr 
bekennt, daB er Gaste und Bettelmonche verabscheue, und seine Frau schlieBlich erklart, 
daB sie ihren Mann mehr hasse als die Schlange, deren BiB ihren Sohn vergiftete. Genau 
diese wahren Aussagen aber bewirken Heilung des Sohnes. Diese Wirkung laBt sich ledig- 
lich dadurch erklaren, daB die Kraft der Wahrheit in der Ubereinstimmung der Aussprii- 
che mit den entsprechenden Tatsachen liegt. Auf diese Funktion von satya hat SOHNEN- 
Thieme hingewiesen. 12 Dem ist aus der Analyse der vorangegangenen Beispiele noch 
hinzuzufugen, daB die Wahrheit der Aussage aus ihrer Wirkung erschlossen wird und daB 
dadurch fur andere iiberpriifbar wird, was eigentlich nur privates Wissen oder personliche 
Uberzeugung ist. 13 

In der folgenden Geschichte von Simhika aus Ravisenas Padmapurana (Kapitel 
22, 112-130) 14 werden der kriegerische Mut und die erfolgreichen Eigeninitiativen der 
Heldin von ihrem Gatten beargwohnt; er halt ihr Verhalten fur unvereinbar mit Frauen- 
tugend und Treue und verstoBt sie. Sie rettet ihn aus schwerer Krankheit kraft ihres Wahr- 
heitsaktes und beweist damit, daB ihre unkonventionellen Aktivitaten in keinem Wider- 
spruch zu ihrer Treue stehen. 

Als Konig Hiranyagarbha ein graues Haar entdeckte, wandte er sich vom welt- 
lichen Leben ab und iibergab das Reich seinem Sohn Naghusa: 

Er hieB Naghusa, da, als er noch im MutterschoB war, auf der Erde nichts 
Ungutes gesagt wurde; und jedermann verbeugte sich vor seinen Tugen- 
den. Eines Tages, als er nach Norden zog, um aufstandische Vasallen zu 
unterwerfen, lieB er seine Frau Simhika in der Stadt zuriick. Als die Herr- 
scher im Siiden erfiihren, daB der Konig fern war, zogen sie viele Truppen 
zusammen und marschierten zur Stadt Vinita, um sie einzunehmen. Aber 
die uberaus mutige Simhika besiegte sie alle in der Schlacht. Sie setzte 
einen vertrauenswurdigen Mann ein, der als Stellvertreter regieren sollte. 


12 Sohnen-Thieme 1995: 238 f. 

13 Ein weiteres Beispiel fur die Kraft der Wahrheit, die auf einer personlichen Uberzeugung beruht 
und die durch die Wirkung des Ausspruchs bewiesen wird, ist der Wahrheitsakt des Gatten der Rupyavatl: 
Diese hatte ihre Briiste abgeschnitten, um den Hunger einer Frau zu stillen. Ihr Gatte verkiindet, daB man 
so eine wunderbare Tat weder gesehen noch davon gehort hatte und daB aufgrund dieser Tatsache die Brii- 
ste seiner Frau wieder wachsen mogen (. Divyavadana , Ed. COWELL/NEIL 1886: 472). 

14 Ed. P. Jain 1995: 466-467. Diese und die nachste Geschichte finden sich in englischer Uberset- 
zung in Granoff 1998: 224-226 und 237-242. Ich nehme diese Gelegenheit wahr, Phyllis Granoff fur 
ihre GroBziigigkeit zu danken, mit der sie mich auf den Weg in die Literatur der Jainas gefuhrt hat, und fur 
ihr unermudliches Interesse, das mich stets begeistert. 
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Simhika war mit der Waffenkunde vertraut. Sie scharte die besiegten Va- 
sallen um sich und zog nach Siiden, um die restlichen Fiirsten zu unterwer- 
fen. Die Konigin besiegte durch ihre Kraft die abtriinnigen Vasallen, und 
iiberall ertonten Siegesrufe, als sie in ihre Stadt zuruckkehrte. 

Naghusa hatte mittlerweile den Norden unterworfen und war zuriick- 
gekommen. Er geriet in groBen Zorn, als er von den Siegen seiner Frau 
horte. Er war iiberzeugt, daB keine Frau aus guter Familie so kiihn und tat- 
kraftig und gleichzeitig ihrem Mann stets treu sein konnte. Er wandte sich 
von ihr ab. Und obwohl sie sich vorbildlich betrug, wurde sie aus ihrer 
Stellung als Hauptkonigin entfemt. Sie geriet in groBe Armut, und so lebte 
sie eine Zeit lang kummerlich. 

Eines Tages befiel den Konig ein schreckliches Fieber, das keines der von 
den Arzten verordneten Heilmittel einzudammen vermochte. Als Simhika 
horte, daB es ihm so schlecht ging, war sie voller Sorge; und auch um zu 
beweisen, daB sie eine treue Frau war, untemahm sie das folgende Ritual 
( kriya ): Sie versammelte alle Verwandten, Vasallen und Untertanen, hielt 
Wasser, das ihr der Priester gab, in der Hand und sprach: ‘So wahr (yadi ) 
kein anderer Mann als mein Gatte mir im Sinne liegt, so (tatas) moge 
(astu) der Konig, besprengt mit diesem Wasser, von seinem Fieber geheilt 
werden.’ Sobald die Wassertropfen aus ihrer Hand ihn besprengten, war 
ihm, als versinke er in Eis, und er klapperte mit den Zahnen. Der Himmel 
halite von Rufen wider: ‘ Wunderbar! ’ ‘GroBartig! ’, und Unsichtbare lieBen 
Blumen in Mengen herunterregnen. 

So erkannte der groBe Konig die Treue seiner Frau und setzte sie mit 
groBen Ehrbezeugungen wieder als Erste Konigin ein. Er lebte mit ihr 
lange in Sinnesfreuden und hatte keine Feinde. Er folgte dem Wandel after 
seiner Vorfahren. SchlieBlich richtete sich sein Sinn auf das Geistige. Er 
setzte seinen Sohn, der von Simhika geboren war, als Herrscher ein und 
folgte entschlossen den Spuren seines Vaters. 

Dieser Wahrheitsakt zeigt neben den bereits erwahnten Kennzeichen des privaten 
Wissens und der Zeugenschaft der menschlichen und gottlichen Offentlichkeit weitere 
drei Aspekte: Erstens hat dieser Wahrheitsakt explizit zwei Funktionen. Simhika unter- 
nimmt ihn, um die Heilung ihres Gatten zu bewirken - das ist das eigentliche Motiv des 
Wahrheitsaktes - und um ihre weibliche Tugend der Treue zu beweisen, was den Akt eher 
als Verteidigung nach einer Anklage - als Gottesurteil - erscheinen laBt. Zweitens findet 
sich der Aspekt des Rituals (kriya), in dem bei der Beschworung des wahren Sachverhal- 
tes das geweihte Wasser zum iiberaus wirksamen magischen Mittel wird. Und drittens 



Bemerkungen zum „Akt der Wahrheit“ 


199 


scheint, wie oben im Falle der Rohinl, die extreme Wirkung des Aktes auf die absolute 
Wahrheit und die uberschiefiende Kraft der Aussage hinzuweisen. Der Wahrheitsbeweis 
ist damit in einer Weise erbracht, der sogar die Himmelswesen begeistert und so den Akt 
zu einem ubematurlichen Ereignis werden lafit. 

Das Motiv des Wahrheitsaktes wird im Unterschied zu den vorangegangenen Bei- 
spielen auch ohne rein individuelle Interessen im Wettstreit zwischen zwei Religionen als 
Beweis fur die wahre Religion verwendet. Die Geschichte von Rudradatta aus dem Brhat- 
kathakosa von Harisena (N. 54) 15 ist eine dharmakatha , die Sricandra unter die Rubrik 
‘Starke des Glaubens’ (darsanadrdhata) einordnet. 16 In ihr wird die Jaina-Religion als die 
wahre Glaubensrichtung gegeniiber dem Sivaismus dargestellt, und die beschworene 
Wahrheit ist dementsprechend ein kurzes Kompendium jainistischer Glaubensgrundsatze. 

Rudradatta, ein Kaufmannssohn aus sivaitischer Familie, hatte Jinamati, eine 
Tochter aus einer frommen Jaina-Familie, zur Frau gewonnen, nachdem er sich zu diesem 
Zwecke zur Jaina-Lehre bekannt hatte. Nach der EheschlieBung folgte er wieder dem 
sivaitischen Weg und wollte seine Frau auch dazu bringen. Aber die tiefglaubige und 
kluge Frau vertrat ihre Religion und hielt an ihr fest. Eines Tages uberfiel eine wilde 
Horde die Stadt und setzte sie in Brand. Das Feuer wiitete und naherte sich Rudradattas 
Haus. Da erkannte Jinamati die entscheidende Gelegenheit und erinnerte ihren Gatten an 
ihre unterschiedlichen Glaubensbekenntnisse. Sie schlug ihm vor, sich fur diejenige 
Gottheit zu entscheiden, die sie aus dieser Gefahr retten werde. Rudradatta stimmte zu und 
begann Siva zu preisen und mit rituellen Gegenstanden zu verehren. 

Im Bestreben, seine Welt zu retten, rief Rudradatta: ‘O Beschiitzer der 
Welt, hort meine Worte! So wahr (yadi) die Verehrung Sivas die hochste 
ist, und so wahr Siva der hochste Gott ist; so wahr nach seinem Willen die 
ganze Welt aus seinem Herzen in Erscheinung tritt; so wahr (yadi) die 
[sivaitische] Weihe zur Erlosung fiihrt und sie fleckenlos und rein ist, so 
moge dieser Gott Siva mich, die ganze Welt und meine Familie beschut- 
zen.’ Aber als Rudradatta den Namen Sivas nannte, da flammte das Feuer 
doppelt, ja dreifach so heftig auf. Dann sagte Jinamati zu Rudradatta, der 
vor Angst bebte: ‘Fasse dich und rufe noch andere Gotter an!’ Er folgte 
ihren Worten und betete zu Brahma, Skanda, Hari, Agni, zur Sonne, zum 
Mond, zu Brhaspati und zur edlen Gaurl. Aber die Flammen schlugen noch 
hoher, da wurde der Himmel durch einen Sturm wie beim Weltuntergang 
zum Gliihen gebracht und durch das Feuer grell erhellt. 


15 Ed. UPADHYE 1943:76-78. 

16 Ed. H. Jain 1969: 22. 
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Rudradatta sagte zu seiner Liebsten: ‘Meine Teure, unter all den Gottem, 
die die Leute verehren, ist keiner, der sich um uns besonders kummert und 
uns vor diesem Feuer zu schiitzen vermag. Bitte, o Liebliche, verehre den 
Jina, der wie der Mond das All erleuchtet, mit einer Opfergabe, damit wir 
von der drohenden Gefahr befreit werden.’ Als ihr Gatte, ihre Kinder und 
die anderen sie so baten, verpflichtete sie sich zur zweifachen 17 Entsagung 
( pratyakhyanam ) und verkundete: ‘So wahr (yadi) es die Arhats gibt, die 
Allwissenheit erreicht haben, die leidenschaftslos und jenseits alien Un- 
glucks, frei von Begierde und Verblendung sind; so wahr es diese Lehre 
gibt, deren Kennzeichen die Gewaltlosigkeit ist, und sie uns Mitleid mit 
alien Lebewesen nahelegt; so wahr (yadi ) sie die Quelle des Glucks in 
dieser und der anderen Welt ist und von den Erhabenen verkiindet wurde; 
und so wahr (yadi) sie die Weihe fur die endgiiltige Befreiung ist und dem 
Kreislauf der Wiedergeburten ein Ende setzt, so (tatas) moge sie mich, 
meinen Mann, meine Kinder und die anderen unverziiglich beschutzen.’ 

So sprach sie und die ganze Welt war erfullt von ihrem sanften Ton. Dann 
opferte sie dem Jina und verweilte in aufrechter Haltung in Meditation. Als 
sie so still und unerschutterlich stand, da verschwand das Feuer spurlos 
und mit ihm die Horde der Wilden aus Angst vor ihr. Der Schrecken iiber 
die lodemden Flammen des Feuers, der die Menschen vor Angst gelahmt 
hatte, verging auch, gleichsam in Furcht vor ihr. 

Als Rudradatta dieses alles iibertreffende Geschehen sah, wurde er ganz 
ruhig und gefafit, entsagte seinem Glauben an Siva und bekehrte sich zur 
Lehre der Jinas. Einige, die vorher unentschieden waren, und viele andere 
Menschen erkannten nun den wahren Glauben und wurden fromme Jainas. 

Auch in dieser Geschichte hat der Wahrheitsakt die Form ‘So wahr [x], so 
geschehe [y]\ [x] sind hier grundsatzliche Glaubensinhalte und nicht eine nur privat ge- 
wufite, biographische Wahrheit. Dennoch handelt es sich auch hier im Vollzug des Aus- 
spruchs nicht um eine allgemeine Wahrheit, sondem die zwingende Kraft des Wahrheits- 
aktes griindet sich auf eine ganz personliche Uberzeugung, eben auf einen felsenfesten, 
gelebten Glauben. Jinamati hat zwei Ziele: Das eine ist die Abwehr der akuten Gefahr und 
das andere ihr latentes Interesse an einem Wahrheitsbeweis fur die von ihr vertretene Reli¬ 
gion. Der Wahrheitsakt ermoglicht es ihr, beides zu bewirken. 

Zusammenfassend lassen sich aus der Analyse der zitierten Beispiele folgende 
Aspekte des Wahrheitsaktes gewinnen: 


17 Das bedeutet, weder selbst tadelnswerte Taten auszufiihren, noch solche von anderen ausfuhren 
zu lassen. 
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1. Der Wahrheitsakt hat die Form: So wahr [x], so geschehe [y]. 

2. Wahrheit ist die Ubereinstimmung von Ausspruch und Tatsache. 

3. Die Wahrheit des Ausspruchs ist privates Wissen oder personliche Uberzeugung, also 
nicht intersubjektiv uberpriifbar. 

4. Der Beweis fur die Wahrheit des Ausspruchs ist seine Wirkung und intersubjektiv 
nachvollziehbar. 

5. Die Kraft des Wahrheitsaktes beruht nicht auf der moralischen Integritat dessen, der 
ihn vollzieht, sondem ausschlieBlich auf der Richtigkeit des Gesagten. 
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Zum urspriinglichen Titel der „RupyavatI“-Geschichte 

Roland STEINER 

Die Geschichte des Bodhisattva, der als Frau wiedergeboren wird und sich die eigenen 
Briiste abschneidet, um sie einer Mutter als Nahrung zu geben, die aus verzehrendem 
Hunger ihr eigenes, gerade geborenes Kind essen will, ist in verschiedenen Sanskrit- 
Fassungen mit unterschiedlichen Titeln iiberliefert, und zwar abhangig davon, wie jeweils 
der Name der Titelheldin lautet: 1 

1. In der Sammlung Divyavadana bzw. Divyavaddnamald (Divy) mit den Namens- 
formen RupavatyRupavaty- und Rupyavaty-avadana 2 3 

2. in Haribhattas Jatakamala (HJM) als Rupyavati-jataka 3 und 

3. in Ksemendras Bodhisattvavadanakalpalata (BAK) als Rukmavaty-avadana. 4 

AuBerdem findet sich in dem Mahayana-Sutra Rastrapalapariprccha (RP) folgende Stro¬ 
phe, die auf unsere Geschichte anspielt und die Namensform rupyavati enthalt: 5 

kanakabha pina sukumaram tyakta stanadvayam hrdayakantam | 
stri preksya me ksudhatrsarta rupyavati 6 vanitd ca yadabhut 11 


1 Die Sanskritparallelen dieser Legende wurden von WALDSCHMIDT (Le COQ/WALDSCHMIDT 
1928: 19) und Hikata (1978: 52) zusammengestellt. Fur weitere bibliographische Angaben sei hier auf 
Dimitrov 2002 verwiesen, wo der aktuelle Forschungsstand zur Uberlieferung der „RupyavatI“-Legende 
in mustergultiger Weise dargestellt wird. 

2 Ed. COWELL/NEIL: 469-481 (Divy 32). Die unter dem Titel Divyavadana bekannt gewordene 
Sammlung wird in manchen Manuskripten auch als Divyavaddnamald bezeichnet, wobei die Reihenfolge 
der Geschichten teilweise schwankt, und zwar anscheinend unabhangig von dem jeweiligen Titel; dazu 
und zur handschriftlichen Uberlieferung DIMITROV 2002: Fn. 4 und 5. 

3 Herausgegeben von Hahn 1992: 51-57 (HJM 6). Die beiden tocharischen Fragmente, die von 
Sieg/Siegling (1921: 31, 33 und 36) als Nr. 57 und Nr. 63 herausgegeben wurden, haben die entsprechen- 
den Formen rupyavate (57b5) bzw. rupyavatem (63a2) iiberliefert; DIMITROV 2002 teilt mit, da!3 diese 
beiden Bruchstiicke nach einer miindlichen Auskunft von K. T. SCHMIDT eine mehr oder weniger freie 
Ubersetzung des letzten Teils von Haribhattas Rupyavatijataka enthalten. 

4 BAK 51; zu den Textausgaben s. unten in der „Bibliographie“ unter Ksemendra. 

5 Ed. FlNOT 1901: 25.1 -2 (mit den Emendationen von KLAUS 2002). 

6 Finots Ausgabe druckt sarupyavatiti , wahrend die von Klaus eingesehenen Handschriften 
sa rupyavatiti lesen, was nach KLAUS 2002 „metrisch iiberzahlig“ ist (zum VersmaB der „alten Arya u s. 
ebd.). Das kurze a in der von ihm hergestellten Form rupya- halt Klaus fur metrisch bedingt, was ange- 
sichts der iiberlieferten Namensformen zumindest unsicher ist. Die aus dem 9. Jh. stammende tibetische 
Ubersetzung (Ensink 1952: 84.17) liest gzugs Idan zes , was formal Skt. *rupavatiti entspricht, aber nicht 
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„Und als ich die Frau Rupyavatl war, gab [ich], nachdem [ich] eine von Hunger und 

Durst gepeinigte Frau erblickt hatte, mein golden scheinendes, voiles, zartes, dem 

Herzen liebes Briistepaar hin “ 

Wie sind nun diese untereinander abweichenden Namensformen der Heldin - Rupavati 
(Divy), Rupavati (Divy), Rupyavatl (RP), Rupyavatl (Divy, HJM) und Rukmavatl 
(BAK) - in den verschiedenen Fassungen ein und derselben Geschichte zu erklaren? Eine 
Antwort auf diese Frage konnte im gunstigen Fall sogar Hinweise darauf geben, in wel- 
cher Form die Legende vor ihrer Aufhahme in die verschiedenen Sanskrit-Sammlungen 
existiert hat. Nach Moglichkeit sollte eine befriedigende Erklarung drei Bedingungen 
erfullen: 

1. Die verschiedenen Varianten des Namens sollten auf eine Form zuruckgefuhrt 
werden konnen. 

2. Es sollte rekonstruierbar sein, wie es zu den verschiedenen Namensformen kam 
(Genese der Unterschiede). 

3. Der Name der Heldin sollte in einem spezifischen Zusammenhang mit dem 
Inhalt der Geschichte stehen. 

Um es gleich vorwegzunehmen: Alle drei Voraussetzungen scheinen mir vorzuliegen, 
wenn wir den titelgebenden Namen des weiblichen Bodhisattva auf die mittelindische 
Form *ruppavaf zuriickfuhren, die in der einen Tradition zunachst zu rupyavatl , in der 
anderen aber zu rukmavatl sanskritisiert worden ist. Lautgesetzlich kann mittelindisch 
-ppa- namlich sowohl altindisch -pya- als auch -kma- reprasentieren, 8 so dafi Pkt. ruppa- 
gleichermaBen Skt. rupya- oder rukrna- entsprechen kann, wofur sich in der Literatur 
zahlreiche Belege finden. 9 Skt. rupa- wird im Mittelindischen hingegen iiblicherweise zu 
rua- oder riiva-' 0 Zumindest theoretisch ware zwar auch hier die Form *ruppa- denkbar, 
da ein langer Vokal vor einfachem Konsonanten gekurzt werden kann und der Konsonant 


unbedingt etwas fur die genaue Namensform besagen mufl. So gibt die tibetische Ubersetzung der HJM 
(Tanjur: Derge, Abt. skye rabs , Bd. u (90), Fol. 25a4-29a7 [Tohoku 4152]; Peking: Abt. skye rabs , Bd. 
khe (92), Fol. 29b6-34b7 [Tibetan Tripitaka 5652]) den Namen des Bodhisattva, der in der Skt.-Uberlie- 
ferung rupyavatl lautet, mit gzugs Idan ma wieder. 

7 Der Bildung der Feminina besitzanzeigender Adjektive liegt im Prakrit die Sanskritform -vatl 
zugrunde, die in der Maharastri zu -val wird, wie z. B. in rayanaval (Skt. ratnavatl) oder bhagavai (Skt. 
bhagavati) ; vgl. SHETH 1963: 706 und 642. Denkbar sind natiirlich auch andere Prakritformen wie -vayl, 
-vadl oder auch -vatl, je nachdem, welchen Dialekt oder welche Sprachstufe man ansetzt. 

8 Vgl. PlSCHEL 1900: §§ 277 und 279; Bhamaha gibt ad Vararuci 3.49 (kmasya, „fur kma [tritt 
ppa ein]“) - mit vielen anderen Prakrit-Grammatikem - die Beispiele ruppam (= Skt. rukma) und ruppinl 
(= Skt. rukmini). 

9 Vgl. nur SHETH 1963: 714 f. 

10 Vgl. PlSCHEL 1900: §§ 164, 186 und 199; SHETH 1963: 715 f.; VON Hinuber 2001: § 170. 
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dann verdoppelt wird, 11 wie z. B. in Pkt. mukka bzw. hutta , was neben mua bzw. hua Skt. 
muka bzw. huta entspricht; 12 fur eine Aquivalenz von Pkt. ruppa mit Skt. rupa konnte ich 
jedoch keinen Beleg finden. 13 Zusammenfassend laBt sich also hier bereits feststellen, daB 
die beiden Namensformen der Titelheldin rupyavati und rukmavatl sich als Ergebnis un- 
abhangig voneinander vorgenommener Sanskritisierungen von Pkt. *ruppaval verstehen 
lassen. Die eine ins Sanskrit ubersetzte Form rupyavati ware dann in einem Teil der Tra¬ 
dition zu dem leichter verstandlichen rupavatl im Sinne einer lectio facilior „trivialisiert“ 
worden, zumal da diese Form im Unterschied zu rupyavati auch aus anderen Texten als 
weiblicher Eigenname gelaufig ist, und zwar stets in der Variante rupavatl mit kurzem 
-a-. 14 Da hier die diversen Divy-Handschriften, die als einzige neben rupyavati die beiden 
Formen rupavatl und rupavatl uberliefert zu haben scheinen, offenbar schwanken, nehme 
ich einstweilen an, daB auch in der „Divy-Tradition“ der Name urspriinglich rupyavati 
lautete, da auch kein Grund ersichtlich ist, warum jemand absichtlich oder versehentlich 
das auf Anhieb leichter verstandliche und gebrauchlichere rupa- zu dem schwierigeren 
riipya- geandert haben sollte. 

Fur die Annahme, daB die uberlieferten Sanskrit-Fassungen letztlich auf eine mit- 
telindische Version zuriickgehen, spricht auch noch ein weiteres Indiz. Im Divy und in der 
HJM lautet die mannliche Form des Namens, den der Bodhisattva nach seiner Umwand- 
lung in einen Mann erhalt, im Nominativ rupavatah bzw. rupyavatah , 15 was auf einen 
mittelindischen Stamm -vanta hindeutet, 16 denn die im klassischen Sanskrit eigentlich zu 
erwartende Form muBte ja *rupavan bzw. *rupyavan lauten. Bei Ksemendra finden wir 
demgegenuber die „klassische“ Form rukmavan, ]1 was wiederum auf eine eigenstandige 
Tradition der Ubersetzung ins Sanskrit hinzuweisen scheint. 

Nun stellt sich die Frage, ob sich die „wortliche“ Bedeutung der verschiedenen Namens¬ 
formen mit dem Charakter der Heldin in Verbindung bringen laBt, da ja grundsatzlich mit 
der Moglichkeit gerechnet werden muB, daB ein Eigenname in einer Geschichte mit 


11 Vgl. Pischel 1900: § 90; vonHinuber 2001: § 110. 

12 Diese Beispiele werden von Hemacandra ad 11.99 und Trivikrama ad 1.4.92 neben anderen 
aufgefuhrt. 

13 Die zu erwartende Namensform ruaval (Skt. rupavatl) laBt sich im Thanahga des Jaina- 
Kanons belegen, vgl. Sheth 1963: 715. 

14 Vgl. BOHTLINGK/ROTH 1868-71: 426 s. v. rupavant ; Jambhaladattas Vetalapancavimsati , 
21.Katha (S. 112.3,12,15-6,17,20,22,25-6; 114.24; 116.2,6,17,21,23,26; 118.2,5,9; 122.19,22,23,25,28, 
29); weitere Angaben mit Belegstellen bei DIMITROV 2002: Fn. 10. 

15 Z.B. Divy 474.6 bzw. HJM 6.36+ (Hahn 1992: 56.5). 

16 Vgl. Pischel 1900: §§ 397 und 601. 

17 Z.B. BAK 51.18d. 
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Bedacht gewahlt worden ist. Skt. rupyavati heiBt wortlich „Silber Besitzende“, 18 woran 
sich hier jedoch gar nichts ankniipfen laBt, weil „Silber“ oder „Silbemes“ offenbar nir- 
gends in der Geschichte vorkommt. Das gelaufige Adjektiv rupavant bedeutet „eine 
schone Gestalt besitzend“; es erscheint damit in seiner weiblichen Form fur einen Frauen- 
namen geradezu pradestiniert und ist in der Tat entsprechend beliebt. Nun wird die Heldin 
zwar als eine besonders schone Frau beschrieben, 19 so daB der Name Rupavati hier durch- 
aus angemessen ist, was vermutlich auch der Grund ist, warum sich die seltene und hier 
eigentlich nicht passende Form rupyavati teilweise in die auf Anhieb verstandliche rupa¬ 
vati verwandelte. Gegen die Urspriinglichkeit dieser Namensform spricht - von der Uber- 
lieferungslage einmal ganz abgesehen - jedoch, daB sie fur diese Geschichte ganz unspe- 
zifisch ware und zumindest kein zentrales Motiv beriihrte. Anders ist dies bei der letzten 
noch verbliebenen Variante, namlich Ksemendras rukmavatl , was wortlich „Gold(enes) 
Besitzende“ bedeutet. Das charakteristischste Motiv unserer Geschichte, wodurch sie sich 
von alien anderen Erzahlungen abhebt, ist zweifellos das Abschneiden und die Hingabe 
der Briiste. Die alleinige Anfiihrung genau dieses Motivs geniigt denn auch in der oben zi- 
tierten RP-Strophe, um den Horem oder Lesem die dazugehorige Geschichte ins Gedacht- 
nis zu rufen. Nun wird das „Busenpaar“ der Heldin in der Strophe u. a. als kanakabha 
„golden scheinend“ oder „goldahnlich“ bezeichnet, was vielleicht kein Zufall ist. Auch in 
HJM 6.3b werden zunachst die Briiste (payodharah) der in dem Land lebenden Frauen 
sucicdmlkarakumbhasamnibhah „Topfen aus reinem Gold gleiche“ genannt. In der Vasan- 
tatilaka-Strophe, in der das zentrale Motiv der Geschichte zur Sprache kommt, heiBt es 
dann: 

chittva tatah stanayugam nisitena tena 
sastrena hemakalasakrti vantaraktam \ 
tasyai dadau yuvataye ksudupaplutayai 
rupyavati svatanuduhkham acintayantl || (HJM 6.20) 

„Dann, nachdem [sie sie] mit diesem gescharften Messer abgeschnitten hatte, gab 
Rupyavati die beiden Briiste, die die Form goldener Topfe hatten [und] aus denen 
das Blut [bereits] ausgestromt war, dieser jungen vom Hunger iiberwaltigten Frau, 
ohne an das Leid ihres eigenen Korpers zu denken.“ 


18 Die zumindest theoretisch mogliche Altemativbedeutung „eine, die etwas hat, was eine 
schone Gestalt besitzt, (namlich den Korper)“ ist m.E. zu gezwungen und wiirde auf Sanskrit wohl einfach 
rupavati heiBen. Doch selbst wenn man eine solche Interpretation des Namens gelten liefie, wurde dann 
eben das unten gegen rupavati Vorgebrachte auch auf die Form rupyavati zutreffen. 

19 Vgl. nur das auf Rupyavati bezogene Attribut prathamayauvanopaclyamanakantilavanya- 
sobha „[bei der] Liebreiz, Anmut und Glanz durch [ihre] erste Jugendbliite [noch] vermehrt werden u in 
HJM 6 (Hahn 1992:51.10). 
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Sollte es sich hier um einen blofien Zufall handeln, dafi in zwei verschiedenen Texten die 
Bruste der Heldin ausdriicklich als golden oder goldfarbig beschrieben werden 20 und sich 
zugleich die uberlieferten Namensvarianten auf eine mittelindische Form ( *ruppavai ) zu- 
ruckfuhren lassen, die ohne weiteres als „die Goldenes (namlich goldfarbige oder goldge- 
schmiickte Bruste) Besitzende“ gedeutet werden kann, wie der Name ja auch zumindest 
in der von Ksemendra reprasentierten Sanskrit-Tradition tatsachlich verstanden worden 
ist? Zudem ist hier nicht bloB von irgendeinem Attribut des Bodhisattva die Rede, da nun 
einmal das Abschneiden der Bruste das „Erkennungszeichen“ dieser Legende ist. Wenn 
man namlich der Heldin einen Namen geben wollte, der - wie es fur weibliche Eigen- 
namen typisch ist - ihre schone Gestalt hervorheben und zugleich auf ein fur die Hand- 
lung entscheidendes korperliches Merkmal abheben sollte, bot sich die Schonheit ihrer 
Bruste geradezu an. Auch erscheint das Opfer der Bruste so noch schmerzlicher. 

Der Ursprung der verschiedenen Fassungen diirfte also eine mittelindische Legende ge- 
wesen sein, in der die Heldin *Ruppavai hiefi. In der einen Tradition hat das zu der nahe- 
liegenden und lautgesetzlich moglichen, aber falschen Sanskritisierung rupyavati gefuhrt. 
Ob Haribhatta direkt auf einer mittelindischen Vorlage beruht oder bereits eine Sanskrit- 
Fassung kannte, laBt sich nicht sagen. Jedenfalls heifit die Heldin bei ihm Rupyavati. 
Auch in der Divy-Uberlieferung scheint mir die Form rupyavati aus textkritischen Griin- 
den - vorbehaltlich einer noch zu erstellenden Stemmatik der Handschriften - einstweilen 
vorzugswiirdig zu sein. Im Falle Ksemendras muB ebenfalls offenbleiben, ob ihm eine 
mittelindische oder eine Sanskrit-Fassung zur Verfugung stand; nur so viel scheint festzu- 
stehen, daB Ksemendra, sollte er von der „Divy-Tradition“ in irgendeiner Weise beein- 
fluBt sein, auch andere - mittelindische oder auf mittelindische Vorlagen zuruckgehen- 
de - Quellen benutzt haben muB, weil sonst nicht einzusehen ist, was ihn zu der Namens- 
form rukmavatl veranlaBt haben konnte. Nach unserer Rekonstruktion handeit es sich hin- 
gegen um die korrekte Sanskrit-Ubersetzung der mittelindischen Form *ruppavaT. 

Hinsichtlich der Form des Namens bleibt lediglich die Frage, ob *ruppavaT oder 
*ruppavai als urspriinglich anzusehen ist, was nicht sicher entschieden werden kann. Das 
lange -a- in ruppa- kann als „Dehnungs-<?‘ erklart werden, wie es besonders in Namen - 
wohl aus Griinden des Wohlklangs und der Rhythmik - vorkommt. 21 Wenn man anneh- 
men diirfte, daB die „HJM/Divy-Tradition“ dem mittelindischen Ursprung lautlich und 


20 Wie das der Erde ibhumi bzw. prthivt) in der Atharvavedasamhita (XII. 1.6b und 26c) beige- 
legte Attribut hiranyavaksas zu verstehen ist, wird kontrovers diskutiert; vgl. KOLVER 1977: 344 ff., bes. 
347-349 (etwa „mit Goldadem versehen“), und KlEHNLE 1979: 110-119, bes. 115 f. (etwa „in deren Brust 
Gold ist“), und (explizit gegen KOLVER 1977) 241; zu dem im Rgveda belegten, stets auf die Maruts be- 
zogenen Kompositum rukmavaksas („Gold[schmuck] auf der Brust tragend“) s. KOLVER 1977: 357-359, 
und Kiehnle 1979: 115. 

21 Vgl. Panini 6.3.120; WACKERNAGEL/DEBRUNNER 1954: § 711, bes. b-c. 
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morphologisch relativ nahe geblieben ist, was sich ja auch in der Sanskritisierung des 
mannlichen Namens rup(y)avata (statt *rup(y)avant ) widerspiegeln konnte, wahrend die 
„BAK-Tradition“ in erster Linie eine an den Normen des klassischen Sanskrits orientierte 
korrekte Sanskritiibersetzung reprasentiert (vgl. die mannliche Form rukmavant) und 
rukmavatl schlicht der im Sanskrit iiblichen Form des Namens entspricht, dann scheint 
unter diesem Gesichtspunkt etwas mehr dafiir zu sprechen, in *ruppaval die archetypische 
Form der bekannten Uberlieferung zu vermuten. 

Dali eine mittelindische Vorlage den Ausgangspunkt fur verschiedene Sanskrit-Rezensio- 
nen bilden kann, ist im iibrigen in der indischen Literatur nicht ohne Beispiel. Michael 
Hahn, dem diese Aufsatzsammlung der Marburger Indologen und Tibetologen gewidmet 
ist, hat bereits im Jahre 1974 in seinem Lokananda- Buch die Vermutung geauBert, daii 
Candragomins Schauspielfassung der Manicuda-Legende auf einer mittelindischen Ver¬ 
sion beruht, wobei ebenfalls die in den einzelnen Rezensionen der Legenden auftretenden 
unterschiedlichen Namensformen - Rayanavatl und *RatnavalI bzw. *RayanavalI 22 - die 
entscheidende Rolle spielten. 23 Die vorliegenden Zeilen verstehen sich deshalb als be- 
scheidener Versuch, diese Anregung fur eine weitere Geschichte fruchtbar zu machen. 
Damals fiihrte Hahn aus, da!3 es sich bei der im Pariser Manuskript des Svayambhu- 
purana standig gebrauchten Prakritform Rayanavatl (v. 1. Ayanavatl) „um eine unvoll- 
kommene Restitution der Prakritform Rayanavali oder Raanavall handeln [diirfte], denn 
Ratnavall lautet der Name der Vidyadhari im Lokananda/ 424 Vor dem Hintergrund der 
oben rekonstruierten Form *ruppaval kommt nun noch eine weitere Moglichkeit in den 
Blick: Wenn wir annehmen, daB die Vidyadhari der Manicuda-Geschichte ursprunglich 
den Prakrit-Namen *rayanavai trug, konnten wir die Form rayanavatl darauf unmittelbar 
zuruckfiihren, wahrend *ratnavali analog zu rupyavatl als inhaltlich falsche Ubersetzung 
ins Sanskrit anzusehen ware. Dafiir spricht auch, daft bei der Form rayanavatl kaum ein- 
zusehen ware, warum mittelindisches *-avail in einem Sanskritisierungsversuch zu -avatl 
hatte werden sollen. Umgekehrt konnte die Ubersetzung *ratnavall pioglicherweise da- 
durch mitbedingt sein, da!3 das -a- in *rayanaval nicht als „Dehnungs-a“ angesehen, son- 
dem als Ergebnis eines Vokalsandhis fehlgedeutet wurde. 


22 Da das indische Original bislang verschollen nnd nns das Schauspiel nur in seiner tibetischen 
Ubersetzung zuganglich ist, miissen diese beiden Namensformen aus tib. rin chen phreh ba ma rekonstru- 
iert werden. 

23 Vgl. Hahn 1974: 18-24; dazu auch Steiner 1997: 27, Fn. 4. 

24 Hahn 1974: 22. 
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Die Parikatha als literarisches Genre 


Nicola Westermann 

Als Siglinde Dietz die in der Abteilung Sprin yig des tibetischen Tanjur iiberlieferten 
(Pari)kathas zum ersten Mai im Rahmen ihrer 1984 erschienenen Dissertation iiber die 
buddhistische Briefliteratur Indiens in einem Uberblick einem breiten Publikum vorstellte, 
waren mit der Ratnavali und der Bhavasamkrantaparikatha des Nagarjuna sowie der 
Subhasitaratnakarandakakatha des Aryasura nur drei der insgesamt sechzehn iiberlieferten 
Werke veroffentlicht. 1 In Kiirze werden weitere Publikationen von Parikathas erscheinen, 
die dazu beitragen, ein genaueres Bild dieser Lehrschriften zu zeichnen. Es handelt sich 
um die Danaparikatha des Nagarjuna und die Silaparikatha des Vasubandhu, die nebst 
Kommentar von Michael Hahn und Naoki Saito herausgegeben werden 2 , sowie die Kali- 
yugaparikathd 3 und die Caturviparyasajihasakatha 4 des Matrceta, die in einer Ubersetzung 


* Dieser Beitrag soil nur einige vorlaufige Uberlegungen zu dem genannten Thema enthalten, 
da eine abschlieflende Betrachtung erst dann moglich sein wird, wenn auch die bisher noch unveroffent- 
lichten Parikathas aus dem tibetischen Tanjur erschlossen sind. Der Forschungsschwerpunkt der Autorin 
bedingt zudem, daft einzelne Parikathas ausfuhrlicher behandelt werden als andere. Meinen herzlichen 
Dank mochte ich an dieser Stelle all jenen ausdriicken, die meine bisherige Beschaftigung mit den Pari¬ 
kathas unterstiitzt haben. Dieser gilt insbesondere Herm Prof. Dr. Michael Hahn, der mein Interesse fur 
diesen Zweig buddhistischer Literatur geweckt und meine Arbeit mit wertvollen Hinweisen und wohl- 
meinender Kritik gefordert hat. Besonderer Dank gilt auch Herm Prof. Dr. Bhikkhu Pasadika (Arolsen), 
Herm Dr. Roland Steiner, Frau Dr. Ulrike Roesler und Herm Prof. Dr. Konrad Klaus (Bonn) sowie Herrn 
Dragomir Dimitrov M.A. und Herm Dr. Sven Bretfeld (Gottingen) fur zahlreiche Anregungen und die 
Vermittlung wichtiger Materialien. 

1 Fur bibliographische Angaben vgl. Dietz 1984: 93f. Nachzutragen ist an dieser Stelle eine 
Publication von N. Aiyaswami SASTRI, Bhavasankranti Sutra and Nagarjuna’s Bhavasankranti Sastra. 
With the Commentary ofMaitreyanatha. [...] Adyar Library 1938. In dieser Ausgabe, die auf den Tanjur- 
Versionen von Narthang und Peking beruht, behandelt SASTRJ die Bhavasamkrantaparikatha gemeinsam 
mit der Bhavasamkranti , einer in der Abteilung Dbu ma iiberlieferten, ebenfalls Nagarjuna zugeschriebe- 
nen Parallelversion dieses Textes, sowie der sich unmittelbar anschlieflenden Bhavasamkrantitika des 
Maitreyanatha und einem in der Abteilung Mdo des Kanjur iiberlieferten gleichnamigen Sutra. Eine Be- 
sprechung der Monograhie verfaBte E. H. JOHNSTON fur das Journal of the Royal Asiatic Society , 1941: 
170-171. Christian LlNDTNER ging kurz auf diese Veroffentlichung ein (LlNDTNER 1987: 13, Fn. 19). 

2 Hahn/Saito 2002. 

3 Dietz 2000. 

4 Dietz 2002. 
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von Siglinde DIETZ vorliegen. Drei weitere Parikathas werden zur Zeit von mir im 
Rahmen einer Magisterarbeit bearbeitet: Es sind dies die Svapnacintamaniparikatha des 
Nagarjuna sowie die Saptagunaparivarnanakatha und die Sambharaparikatha des Vasu- 
bandhu. 5 Vor dem Hintergrund dieser hinzugewonnenen Kenntnisse scheint es lohnend, 
diese sehr heterogene Gruppe von Texten einer emeuten Betrachtung zu unterziehen. 

1. Die Parikatha in der indischen Literatur 

Als literarisches Genre ist die Parikatha nur aus dem Bereich der Erzahlungsliteratur 
bekannt. Hier wird sie als eine Unterabteilung der Gattung Katha beschrieben. Die Katha, 
die als Begriff des allgemeinen Sprachgebrauchs zunachst einmal jegliche Art von Erzah- 
lungen umfaBt, wird hier von einigen Poetikem in einem engeren Sinne fur eine spezielle 
Form des kavya in Prosaform verwendet. In diesem Zusammenhang bezeichnet sie einen 
fiktiven Roman ohne Kapiteleinteilung ( ucchvasa ), der den stilistischen Anspriichen der 
Kunstdichtung geniigen muB, und wird zur Unterscheidung von einer anderen Form des 
kavya, der Biographie (akhyayika), gebraucht. Als herausragende Beispiele dieses Typus 
werden Subandhus Vasavadatta 6 und Banas Kadambarf genannt. 8 Starke Differenzen gibt 
es bei der Beschreibung einzelner Unterabteilungen. Dies gilt auch fur den Typus der 
Parikatha. So bezeichnet Namisadhu mit der Parikatha als einer Form des ksudrakavya 
eine in Versform verfertigte Kurzfassung einer Erzahlung, auf deren Basis eine Geschichte 
ffei erzahlt werden kann. 9 Nach Anandavardhana ist die Parikatha dagegen ein Erzahlungs- 
zyklus, der auf ausschmiickende Elemente verzichtet, nur ein Thema oder Lebensziel, wie 
z. B. dharma , behandelt und daher in erster Linie didaktischen Charakter besitzt. 10 Bhoja 
nennt als Beispiel fur die Parikatha eine Sudrakakatha. Uber diese Sudrakakatha ist be¬ 
kannt, daB sie in Prakrit abgefaBte Geschichten zum Thema kama enthielt, die sich um den 
Konig Sudraka rankten. 11 

Nach Warder konnte diese Form der Parikatha, von der keine Werke iiberliefert 
zu sein scheinen, mit der Beschreibung ( nidarsana ) oder der Kurzgeschichte (khanda- 


5 Tibetan Tripitaka, Peking Edition, Nr. 5660, 5663 und 5666. 

6 Hrsg. von Gray 1913. 

7 Hrsg. von PETERSON 1889. 

8 Vgl. Warder 1989: 187ff. und Lienhard 1984: 229ff. Diese Unterscheidung in katha und 
akhyayika wird jedoch beispielsweise von Dandin abgelehnt; vgl. Kavyadarsa 1.23-30 (Ed. Dimitrov 
2002 ). 

9 Vgl. Durgaprasada/Paraba 1886: 172. Vgl. dazu ebenso Warder 1989: 189. 

10 Vgl. dazu Ingalls 1990:418-422 und Warder 1989:193. 

11 Diese anscheinend verlorene Sudrakakatha war moglicherweise von einem Autor namens 
Paiicasikha verfafit. Zu Problemen im Zusammenhang mit deren Identifizierung bzw. Abgrenzung von 
anderen namensgleichen Kathas vgl. Raghavan 1963: 624, 819-820 und Warder 1977: 77f. 
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katha) verschmolzen sein. 12 Die Jaina-Erzahlung Varahgacarita 13 aus dem 7. Jh., die von 
ihrem Autor Jatasimhanandin als Parikatha oder Dharmakatha bezeichnet wird, ist laut 
WARDER trotz ihres didaktischen Charakters keine Parikatha, sondem ware aufgrund ihrer 
Form eher dem Epos (sargabandha) zuzuordnen. 14 Warder sieht bei der hier darge- 
stellten Form der Parikatha durchaus Ahnlichkeiten mit buddhistischen Erzahlungen. Er 
verweist auf die Jataka-Sammlung des Pali-Kanons, die eigentlich natiirlich zur Kategorie 
agama zahlt. Diese in Versform uberlieferten Geschichten bedurften ebenso wie die Pari¬ 
kathas weiterer Ausfuhrungen, die in Form von Prosa-Erzahlungen spater in den zugeho- 
rigen Kommentaren ihren Niederschlag gefunden haben. 15 

Wenn man so mochte, kann man auch zu den buddhistischen Parikathas einige 
Parallelen ziehen. Diese Werke sind ebenfalls knapp gehaltene Darstellungen nur eines 
buddhistischen Themas, von denen die Mehrzahl in Versform abgefabt ist. Unter ihnen 
sind einige Parikathas tatsachlich mit Erzahlungen assoziiert. So entstand auf der Basis der 
Subhasitaratnakarandakakatha die Dvavimsatyavadanakatha, 16 welche in 24 Erzahlungen 
insbesondere die Spendenfrommigkeit illustriert. Auch die Danaparikatha , die einige 
Strophen mit der Jatakamala xl des Aryasura gemein hat, 18 und die Vivekakatha , 19 die zahl- 
reiche Parallelen zu den Legenden Gopadattas aufweist, 20 waren in diesem Zusammenhang 
zu nennen. Zu anderen Parikathas sind Erlauterungen in Form von Kommentaren abgefaGt 
worden. So ist als Kommentar zur Ratnavali die Ratnavalitikd 21 des Ajitamitra und zur 
Silaparikatha die Silaparikathavrtti des Prakasakirti uberliefert. Auch die Bhavasam- 
krantaparikatha ist uber den uberlieferten Paralleltext mit der Bhavasamkrantitika des 
Maitreyanatha verbunden. 

Strenggenommen scheinen die buddhistischen Parikathas, die ihrer Natur nach 
kurze Lehrschriften sind, in der indischen Literatur jedoch keine Parallele zu haben. Auch 
ist die Bezeichnung Parikatha zumindest formal in der buddhistischen Literatur nicht streng 
festgelegt. Neben den in der Abteilung Sprih yig des tibetischen Tanjur uberlieferten 


12 Vgl. Warder 1989: 194. 

13 Warder erwahnt die Ausgabe von Upadhye: Varahgacarita , ed. by [A. N.] Upadhye, Mani- 
kacandra Digambara Jaina Granthamala, Bombay 1938 (Warder 1983: 582). Diese stand mir fur die 
vorliegende Arbeit leider nicht zur Verfiigung. 

14 Vgl. Warder 1983: 148ff. 

15 Vgl. Warder 1974: 42. 

16 Hrsg. von M. Okada 1993. 

17 Hrsg. von Kern 1891. Vgl. dazu Hanisch 2000. 

18 Dies hat natiirlich Konsequenzen fur die Frage der Autorschaft. Vgl. Hahn/Saito 2002. 

19 Tibetan Tripitaka, Peking Edition, Nr. 5671. 

20 Diesen Hinweis verdanke ich Herm Prof. Dr. Michael Hahn. 

21 Hrsg. von Y. Okada 1990. 
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Parikathas findet sich diese Bezeichnung noch vereinzelt im Zusammenhang mit anderen 
buddhistischen Werken. Eines dieser Werke ist der Mahasutrasamuccaya 22 des Atisa, ein 
Prosawerk, welches in seiner tibetischen Ubertragung in der Abteilung Dbu ma des tibe- 
tischen Tanjur erhalten ist. Dieses wird im Kolophon als Mdo sde sna tshogs las btus pa 7 
gtam bezeichnet. 23 Ebenso ein singhalesischer Kommentar aus dem 12. Jh., Gurulagomls 
DharmapradTpikava. 24 Dieser wird auch als Bodhivamsaparikatha bezeichnet, da er ausge- 
wahlte Worte des Mahabodhivamsa, der Legende des Bodhibaumes in Ceylon, kommen- 
tiert. 25 Bei fortgesetzter Recherche konnte man die Bezeichnung Parikatha sicherlich noch 
im Zusammenhang mit weiteren Werken nachweisen. Es ist allerdings nicht damit zu 
rechnen, dab sich dabei ein einheitliches Bild ergibt. Bei den beiden zuvor genannten 
Werken scheinen sich Parallelen zu unseren Texten insofem zu ergeben, als drei der Pari¬ 
kathas des tibetischen Tanjur stilistisch dadurch aus dem Rahmen fallen, dab sie in einer 
Art Gelehrtenkommentar in Prosa abgefaBt sind. Es handelt sich hier um die Astaksana- 
katha des Asvaghosa, die Satkrtyadharmavacanasaddharmasrdvakakathd des Gopadatta 
und die Supathadesanaparikatha des Sura. 26 

2. Parallelen zu anderen Genres: Subha§ita, Lekha, NirdeSa 

Die unter Betrachtung stehenden Parikathas gehoren zum Fundus buddhistischer moralisch- 
didaktischer Literatur, die reich ist an Maximen und Erzahlungen. Ein Genre, zu dem die 
Gruppe der in Versform verfaBten Parikathas eine besondere Affinitat besitzt, ist die in- 
dische Subhasita-Literatur, die bei den Buddhisten so beliebt war, daB einzelne Werke 
Einzug in den tibetischen Tanjur gehalten haben. 27 Zwei der dort uberlieferten Texte 
werden sogar dem Madhyamaka-Philosophen Nagarjuna zugeschrieben. Es sind dies das 


22 Tibetan Tripitaka, Peking Edition, Nr. 5358. 

23 NAUDOUs Rekonstruktion des Sanskrittitels lautet *Sutrasamuccayaparikatha (NAUDOU 
1980: 235f). Es ist jedoch nicht vollig auszuschlieBen, dafl gtam hier lediglich katha wiedergibt. 

24 Warder erwahnt die Ausgabe von Vimalavamsa/Gunasena: DharmapradTpikava , ed. 
[by] Vimalavamsa, Gunasena, 2 nd edn. Colombo 1967 (Warder 1988: 809). Diese stand mir fur die vor- 
liegende Arbeit leider nicht zur Verfugung. 

25 Diesen Hinweis verdanke ich Herm Dr. Sven Bretfeld. Vgl. dazu auch Warder 1988: 697. 

26 Tibetan Tripitaka, Peking Edition, Nr. 5667, 5672 und 5675. Es sei an dieser Stelle kurz an- 
gemerkt, da!3 der Sanskrittitel Supathadesanaparikatha nicht richtig sein kann. Der Kommentar, der gleich 
zu Beginn den Ausdruck Jegs pa 7 lam“ erlautert, gibt eine Erklarung fiir lam , bei der im Sanskritoriginal 
offensichtlich das Wort rnarga etymologisierend von \!mrgay abgeleitet wurde. Der Titel wird daher eher 
Su° oder Sreyomargadesanaparikatha o. a. gelautet haben. 

27 Hier waren z. B. das Nitisastra des Masuraksa, der Aryakosa des Ravigupta und die Satagatha 
des Vararuci sowie das dem Canakya zugeschriebene Nitisastra zu nennen, die in der Unterabteilung Thun 
moh ba lugs kyi bstan chos der Abteilung Mdo ’grel im Tanjur iiberliefert sind (Tibetan Tripitaka, Peking 
Edition, Nr. 5827, 5823, 5824 und 5826). 
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Prajnasataka 28 und der Prajhadanda. 29 Die Nahe der Parikathas zu diesem Genre wird 
schon in manchen Titeln offenbar: So zum Beispiel bei der Subhasitaratnakarandakakatha 
oder der Udanakatha . 30 Parallelen bietet hier jedoch vor allem der didaktische Charakter 
vieler Subhasitasamgrahas, die sich thematisch nach den vier purusarthas , dharma , artha , 
kama und moksa , ausrichten. 31 Die Parikathas sprechen zwar iiberwiegend religiose Inhalte 
an, nehmen jedoch gelegentlich auch Bezug zur praktischen Lebensklugheit. So enthalt 
z. B. die Ratnavali eine Reihe von Strophen, die dieser Kategorie zuzuordnen sind. 32 Auch 
die Saptagunaparivarnanakatha spricht mit dem Streben nach der Erlangung der sieben 
Vorzuge, namlich langem Leben, Gesundheit, schoner Gestalt, gutem Geschick, guter Her- 
kunft, Reichtum und Weisheit, nicht eben hohe buddhistische Ziele an. Unter Verwendung 
der elementaren poetischen Figur des Vergleichs (upama), die auch in der NIti-Literatur 
Verwendung findet, wird zu Beginn der Mahnrede auf die Nachteile durch den Mangel 
jedes einzelnen dieser Vorzuge hingewiesen. Zur Illustration einige Beispiele aus der 
Saptagunaparivarnanakatha : 33 

| nad med gzugs dan skal ba bzah | 

| rigs nor ses rab phun sum tshogs | 

| tshe rih ba ni med gyur na | 

| gsad sar phyin pa ’ i rgyan dan ’dra | 5 | 

5d gsad sar D 2 G 1 G 2 N 1 N 2 Q,Q 2 : gsad par CD, 


28 Hrsg. von Hahn 1990. Zur Frage der Autorschaft vgl. ebd. S. 13ff sowie Hahn 1993: 3Iff. 

29 Hrsg. von CAMPBELL 1919. Eine neue Ausgabe von Hahn befmdet sich in Vorbereitung. 

30 Tibetan Tripitaka, Peking Edition, Nr. 5673. 

31 Auf Parallelen zur Subhasita-Literatur durch die Einteilung in diese Themenkreise hat schon 
S. Dietz in bezug auf die Briefliteratur hingewiesen (Dietz 1984: 111, Fn. 280). 

32 Fur Beispiele vgl. Hahn 1990: 14ff. 

33 Alle folgenden Zitate aus dem tibetischen Tanjur beruhen auf den bekannten Ausgaben von 
Cone (C), Derge (D), Ganden (G), Narthang (N) und Peking (Q). Da die fraglichen Texte nicht nur in der 
Abteilung Sprih yig , sondem auch noch ein zweites Mai in der Abteilung Dbu ma (Ganden, Narthang, 
Peking) bzw. dem Sonderband Jo bo 7 chos chuh (Derge) enthalten sind, wird im folgenden in D, ( Sprih 
yig), D 2 (Jo bo 7 chos chuh bzw. Dbu ma) usw. unterschieden. 

Fur die Kopien des Cone-Tanjurs aus dem Besitz des Indologischen Seminars der Universitat 
Bonn bin ich Herrn Dr. Helmut Eimer zu grol3em Dank verpflichtet. Fur die Texte des Derge-Tanjurs 
konnte ich The Tibetan Tripitaka , Taipei Edition , Editor-in-Chief A. W. BARBER, Taiwan 1991 verwen- 
den. Die Textversion des Jo bo 7 chos chuh- Bandes ist einer Kopie aus dem Privatbesitz von Herrn Prof. 
Dr. Michael Hahn entnommen. Die Texte des Ganden-Tanjurs wurden mir freundlicherweise von Herrn 
Dr. Gunter Gronbold von der Bayerischen Staatsbibliothek Miinchen aus dem Nachdruck der Volksrepu- 
blik China von 1988 zuganglich gemacht. Die Texte aus dem Narthang-Tanjur vermittelte mir Herr Dr. 
Burkhard Quessel von der British Library, dem ich hierfur herzlichst danke. Die Textversion des Peking- 
Tanjurs konnte ich in dem Nachdruck des Tibetan Tripitaka Research Institute, herausgegeben von Daisetz 
Suzuki, Tokyo-Kyoto 1957, einsehen. 
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| tshe dan gzugs sogs yon tan ni \ 

| *di dag nad med mi Idan na \ 

| don med par ni Hams ’gyur te | 

| ma nin bud med mchogyod mtshuns \ 6 | 

| yon tan dpal Idan dri ma med | 

| rigs nan la brten mya nan gzi | 

| bram ze 7 chun ma yon tan can \ 

| rigs nan lag na gnas dan mtshuns | 9 | 

9c yon tan can CD 1 G 1 G 2 N 1 N 2 QiQ 2 : yon tan Idan D 2 
Die Ubersetzung lautet: 

Gesundheit, eine schone Gestalt, gutes Geschick, 

gute Herkunft, Reichtum und Weisheit in vollkommener Fiille 

gleichen, wenn ein langes Leben fehlt, [doch nur] 

dem Schmuck [eines zum Tode Verurteilten], der zum Richtplatz geht. < 5 > 

Wenn diese Vorziige - [wie langes] Leben, [schone] Gestalt usw. - 
nicht mit Gesundheit verbunden sind, 
so verfallen [sie] nutzlos; es ist als hatte man 
eine schone Frau, [die] unfruchtbar ist. < 6 > 

Prachtige, makellose Vorziige sind eine Quelle des Leids, 

[wenn] sie auf eine schlechte Herkunft gegriindet sind. 

Es ist, als ob sich eine Ehefrau aus dem Brahmanenstand, 
die mit Vorziigen ausgestattet ist, 

in der Hand eines [Mannes] von niedriger Abstammung befande. < 9 > 

Gelegentlich wird in den Parikathas auch aus der Spruchliteratur zitiert. So steht die 
Caturviparyasajihasaparikatha in Verbindung mit einigen Strophen des Bhartrhari, und die 
Subhasitaratnakarandakakatha hat eine Strophe mit dem Prajnadanda gemein. 34 SchlieB- 
lich kann noch angefuhrt werden, daB gelegentliche Ubereinstimmungen auch in bezug auf 
die Form festzustellen sind. So erscheint der inhaltliche Aufbau der einzelnen Parikathas 
nicht immer systematisch. In einigen Fallen sind die Strophen in sehr losem Zusammen- 
hang unter einem Thema subsumiert, wie z. B. in der Vivekakatha . Hier kann man sicher zu 
Recht von Einzelstrophen-Dichtungen (muktaka) sprechen. 

In der Abteilung Sprin yig des tibetischen Tanjur befindet sich neben den Parikathas 
auch eine Anzahl von Lekhas (Briefen) und Nirdesas (Beschreibungen). Diese verschie- 


34 Vgl. Dietz 2002 sowie Zimmermann 1975: 20f. 
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denen Texte sind dadurch verbunden, daB sie ihrem Wesen nach Lehrschriften sind, in 
denen buddhistische Lehrer zu ethischem Verhalten mahnen und dem (in den Parikathas 
und Nirdesas nicht explizit genannten) Adressaten religiose Inhalte eindringlich ans Herz 
legen. 35 Dabei werden in den Lekhas die Themen starker als in den Parikathas und Nirdesas 
an den Bedurfnissen von Laien ausgerichtet. 36 Die Autoritat dieser Werke wird dadurch 
erhoht, daB diese iiberwiegend sehr bekannten Personlichkeiten zugeschrieben sind. 37 

Gelegentlich nehmen die Lekhas direkten Bezug auf die Parikathas und Nirdesas. 
So zitiert der Cittaratnavisodhanakramalekha beispielsweise zwei Strophen aus der Subha- 
sitaratnakarandakakatha , der Sarasamgrahalekha, der Cittaratnavisodhanakramalekha 
und der Putralekha zahlreiche Strophen aus der RatnavalT und der Gurulekha eine Strophe 
aus dem Pahcakamagunadinavanirdesa . 38 Formal unterscheidet sich der Lekha von den 
Parikathas und Nirdesas hauptsachlich durch die direkte Anrede des Adressaten und durch 
eine besondere Anfangs- und SchluBpartie. 39 Einzig die RatnavalT uberschreitet die Gren- 
zen zum Brief deutlich: Zunachst einmal ist sie neben der Subhasitaratnakarandakakatha 
die einzige Mahnrede, die in mehrere Kapitel eingeteilt ist. Des weiteren enthalt sie ftinf 
von sechs Punkten, die die Grundform der Anfangspartie eines Briefes ausmachen, namlich 
den Lobpreis des Buddha, die direkte Anrede des Adressaten, die Nennung des Zwecks der 
Unterweisung, die Erregung des Wohlwollens des Adressaten und die Aufforderung zum 
Zuhoren. Auch enthalt sie den fur die Anfangsstrophen eines Briefes typischen Bescheiden- 
heitstopos. Von den drei charakteristischen Merkmalen der SchluBpartie eines Briefes 
besitzt sie den Segenswunsch. Alle anderen Parikathas weisen Ubereinstimmungen im Auf- 
bau nur in Einzelfallen auf. 40 Verschiedene in den Briefen verwendete allgemein buddhisti¬ 
sche Topoi finden sich ebenfalls in einzelnen Mahnreden. So wird von der Tatsache, daB 
man durch die Sinnesgenusse niemals Befriedigung erlangt, auch in der Caturviparyasa- 
jihasaparikatha gesprochen; ebenso wird hier wie auch in der Anityarthaparikatha 4 ' die 
Unausweichlichkeit von Alter, Krankheit und Tod, die Tatsache, daB der Tod alleine erlit- 
ten werden muB, und das Todesleid an sich dargelegt. 

Parallelen oder Unterschiede zu den neben den Parikathas ebenfalls im Tanjur 
enthaltenen Nirdesas aufzuzeigen gestaltet sich schwierig, da die drei dort liberlieferten 
Werke kaum ausreichen diirften, um charakteristische Merkmale herauszuarbeiten. Dies 


35 Vgl. Dietz 1984: 93. 

36 Vgl. Dietz 1984: 112. 

37 Die Frage der Autorschaft kann hier nicht erortert werden. Sie mu!3 vielmehr einer geson- 
derten Untersuchung der einzelne Werke vorbehalten bleiben. 

38 Fur Stellenangaben der nachgewiesenen Zitate vgl. Dietz 1984: 53If. 

39 Vgl. Dietz 1984: 108. 

40 Vgl. Dietz 1984: 106. 

41 Tibetan Tripitaka, Peking Edition, Nr. 5674. 
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gilt um so mehr, als zwei der Nirdesas dasselbe Thema in iibereinstimmender Weise 
behandeln. Generell laBt sich sagen, daB offensichtlich auch die auBere Form der Nirdesas 
nicht streng festgelegt ist; Prosa- und Versfassungen kommen nebeneinander vor. Des 
weiteren spielen bei der Wahl der Thematik jeweils bestimmte buddhistische Begriffs- 
reihen eine Rolle, wie etwa im Dasakusalakarmapathanirdesa \mdPancakamagunadmava - 
nirdesa 42 Dabei werden offensichtlich die einzelnen Glieder der Begriffsreihe recht syste- 
matisch abgehandelt. Diesbeziiglich lassen sich Parallelen zur Saptagunaparivarnanapari- 
katha feststellen, iiber die dasselbe gesagt werden kann. Im Falle des Pancakamagunadma- 
vanirdesa werden auBerdem die Lehrinhalte anhand von Tierbeispielen vermittelt, und es 
wird am Ende ein Fazit gezogen. Hier fiihlt man sich an die Tierbeispiele in den Strophen 
zur Lebensklugheit und an den in der Erzahlungsliteratur beliebten Bereich der Fabeln 
erinnert. Die Verwendung von Tierbeispielen ist aus den Parikathas unbekannt. 

3. Aufbau und Inhalt der Parikathas 

Der innere Aufbau der Parikathas ist ebenso heterogen wie die abgehandelten Themen. Es 
hat den Anschein, als ob die Autoren die Freiheit hatten, fur die Darstellung ihres Themas 
die jeweils geeignet erscheinende Form zu wahlen. Wie oben beschrieben, zerfallen die 
Parikathas formal in zwei Gruppen, namlich dreizehn Parikathas in Versform (hier kann 
man von einer knappen, gut memorierbaren Zusammenfassung eines Themas in Form einer 
Mahnrede sprechen) und drei Parikathas in Prosa mit vereinzelten Strophen (hier handelt 
es sich weniger um eine Rede als um eine systematische Darstellung eines Themas in der 
Art eines Kommentars). In bezug auf die in Versform abgefaBten Mahnreden laBt sich 
festhalten, daB nach dem einleitenden Lobpreis Manjusris oder der drei Kostbarkeiten der 
ersten Strophe eine besondere Bedeutung zukommt. Hier wird in der Regel das betreffende 
Thema vorgestellt. Gelegentlich wird dies bereits mit einer Absichtserklarung des Autors, 
iiber dieses Thema zu lehren ( Vivekakatha ), oder mit der Aufforderung zum Zuhoren 
(Caturviparyasajihasakatha) oder zum Handeln {Saptagunaparivarnanakatha) verbunden. 
Bei manchen wird dagegen erst in der zweiten Strophe die Absicht bekundet, das Thema zu 
erlautem ( Sambharaparikatha ), oder dazu aufgefordert, das Genannte auszufiihren ( Dana - 
parikatha , Subhasitaratnakarandakakatha). 

Der darauf folgende Hauptteil ist unterschiedlich strukturiert. Hier ist vieles 
moglich, angefangen von einer Anthologie einzelner Strophen ( Vivekakatha ) iiber eine 
reine Beschreibung eines Sachverhalts ( Kaliyugaparikatha ) bis hin zu Belehrungen im 
eigentlichen Sinne des Wortes. Bei diesen wird in der Regel eine Begriindung der in der 
ersten Strophe getroffenen Aussage geliefert und anhand von Beispielen Nutzen und 
Schaden im Falle des Befolgens oder Unterlassens des Gesagten dargelegt. In der SchluB- 


42 Tibetan Tripitaka, Peking Edition, Nr. 5676 und 5678 sowie Nr. 5680. 
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strophe findet sich haufig eine Art Fazit, das noch einmal auf die Eingangsstrophe bzw. das 
Thema Bezug nimmt {Svapnacintdmaniparikathd, Danaparikathd , Subhasitaratnakaranda- 
kakatha , Kaliyugaparikatha) und zum Handeln auffordert ( Sllaparikatha , Sambharapari- 
kathd , Caturviparydsajihasakatha). 

Der inhaltliche Aufbau richtet sich ganz nach dem behandelten Thema, wobei der 
Autor auch hier groBe Freiheit hat. Einen guten Uberblick liber die Themen erhalt man bei 
S. Dietz . 43 Parikathas, die den Bodhisattva-Pfad lehren, wie die Svapnacintdmaniparikathd 
und die Sambharaparikatha , widmen sich naturgemaB verschiedenen wichtigen Themen, 
die die Praxis eines Bodhisattvas betreffen. Diese konnen variieren und unterschiedlich 
intensiv behandelt werden. Dazu gehoren beispielsweise die spirituelle Familie ( gotra) als 
Basis der religiosen Motivation (< Svapnacintdmaniparikathd ), die Gleichheit des Selbst und 
des anderen ( Svapnacintdmaniparikathd ), die beiden Ansammlungen ( Sambharapari - 
katha ), die Entwicklung von Mitgefuhl (>Sambharaparikatha ), das Erwecken von Bodhi- 
citta ( Svapnacintdmaniparikathd , Sambharaparikatha ), die sechs Vollkommenheiten 
(- Svapnacintdmaniparikathd ), die Freude am Verdienst anderer ( Sambharaparikatha ), die 
vier Grundlagen der Gunstgewinnung {Sambharaparikatha) und der Austausch des Selbst 
und des anderen {Sambharaparikatha). 

4. Die Adressaten der Parikathas 

Allgemein gesprochen sind samtliche Parikathas dharmi kathas, also Belehrungen, die sich 
auf den Dharma beziehen. Dies besagt natiirlich nur, daB letztlich alle religiosen Themen 
abgehandelt werden konnen, wenn man auch festhalten kann, daB die uns iiberlieferten 
Texte uberwiegend einfuhrende Themen mit moralischem Impetus und selten philoso- 
phische Fragen behandeln. Um AufschluB dariiber zu erhalten, nach welchem didaktischen 
System diese Belehrungen gegeben wurden, lohnt es sich, eine wiederholt vorkommende 
Passage des Pali-Kanons genau zu betrachten. Exemplarisch sei hier eine Stelle aus dem 
Vinaya zitiert: 44 

bhagava anupubbim katham kathesi, seyyathidam - danakatham sllakatham 
saggakatham, kamanam admavam okaram sahkilesam, nekkhamme anisam- 
sam pakasesi | yada bhagava annasi yasam kulaputtam kallacittam, mudu- 
cittam, vinivaranacittam, udaggacittam, pasannacittam, atha yd buddhanam 
samukkamsika dhammadesana tarn pakasesi - dukkham, samudayam, 
nirodham, maggam | 


43 Vgl. Dietz 1984: 93ff. 

44 Ed. KASHYAP 1956: 19 (1.9.26). Den Hinweis auf diese Stelle verdanke ich Herm Prof. Dr. 
Bhikkhu Pasadika. 
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In dieser Passage wird klar zum Ausdruck gebracht, daB die buddhistischen Beleh- 
rungen schrittweise aufeinander aufbauen und sich an den geistigen Voraussetzungen des 
Adressaten orientieren. Hier wird in gewisser Weise bereits der Stufenpfad gemaB der drei 
Personen-Lehre vorweggenommen, wie er sich in Atisas Bodhipathapradfpa 45 findet. Die¬ 
ser erstreckt sich von der allgemeinen Belehrung eines Menschen mit geringer Motivation, 
der nur nach personlichem Gluck und einer besseren Wiedergeburt strebt, uber die Anlei- 
tung eines Menschen mit mittlerer Motivation, der die Befreiung der eigenen Person aus 
dem Kreislauf der Geburten sucht, bis hin zur Unterweisung eines Menschen mit der besten 
Motivation, der zum Nutzen aller Lebewesen die Erleuchtung zu erlangen wiinscht. 46 Die 
drei Personen-Lehre, zu der sich schon Parallelen im Pali-Kanon aufzeigen lassen 47 , ist 
auch namhaften buddhistischen Autoren, wie Nagarjuna und Vasubandhu, denen jeweils 
mehrere Parikathas zugeschrieben werden, gelaufig. So wird diese Lehre beispielsweise in 
Strophe 55 der Yuktisastika von Nagarjuna angesprochen. 48 Vasubandhu zitiert eine hierauf 
beziigliche Strophe im Abhidharmakosabhasya 49 . Diese Strophe trifft den Kern dieser Leh¬ 
re so gut, daB sie hier noch einmal angefuhrt werden soil: 

hinah prarthayate svasamtatigatam yais tair upayaih sukham 
madhyo duhkhanivrttim eva na sukham duhkhaspadam tad yatah | 
sresthah prarthayate svasamtatigatair duhkhaih paresam sukham 
duhkhatyantanivrttim eva cayatas tadduhkhaduhkhy eva sah || 

„Der Geringe sucht mit alien Mitteln sein personliches Gluck; 
der MittelmaBige will das Ende des Leidens, aber kein Gluck, 
denn dieses birgt Leiden; 

der Beste wiinscht dadurch, daB er personlich Leiden auf sich nimmt, 
das Gluck der anderen und die endgiiltige Aufhebung ihres Leidens, 
denn ihr Leiden ist sein Leiden.** 50 

Auf der Basis dieser Klassifizierung von Personengruppen laBt sich letztlich doch 
eine Aussage dariiber treffen, welchen Adressaten der Autor einer Parikatha vor Augen 
gehabt haben mag. So richtet sich die Saptagunaparivarnanakatha beispielsweise eindeutig 
an einen Menschen mit geringer Motivation. Hier werden als Lohn fur sittliches Verhalten 
und das Aufgeben von Zorn, Neid, Eifersucht und Hochmut ganz klar weltliche Vorziige 


45 Hrsg. von Eimer 1978. 

46 Vgl. Sweet 1996: 229f. 

47 Vgl. Bhikkhu PASADIKA 1991: 17. 

48 Vgl. Bhikkhu PASADIKA 1991: 19. 

49 Ed. PRADHAN 1967: 182 (III.94). 

50 Ubersetzung von Bhikkhu Pasadika 1990: 27. 
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sowie eine gute Wiedergeburt in Aussicht gestellt. Die Vivekakatha schildert hingegen die 
Vorzuge des Lebens eines Monches in der Abgeschiedenheit des Waldes. Hier hat der 
Autor offensichtlich das Hinayana-Ideal des Arhats vor Augen gehabt, der mit einem 
Menschen mit mittlerer Motivation identisch ist. Gleiches scheint fur die Satkrtyadharma- 
vacanasaddharmasravakakatha zu gelten, die den Sravaka bereits im Titel tragt. Die Rat- 
naval! , die Svapnacintamaniparikatha und die Sambhdraparikathd behandeln mit Themen 
wie der Entwicklung von Bodhicitta und der Ansammlung von Verdienst und Weisheit 
wiederum wichtige Aspekte der Schulung eines Bodhisattvas. Die Ratnavali, die den Konig 
als Cakravartin anspricht, lehrt in den Strophen 76-100 des zweiten Kapitels die Merkmale 
eines Mahapurusa. In den Strophen 94-96 des vierten Kapitels wird die drei Personen- 
Lehre sogar indirekt angesprochen. 51 Die Svapnacintamaniparikatha erwahnt in Strophe 1 
die Zugehorigkeit zur Gemeinschaft der Bodhisattvas {gotra ). Dieses gotra korrespondiert 
mit dem srestha[purusa] in der von Vasubandhu zitierten Strophe. 52 

Nicht immer ist die Zuordnung der Themen zu einer der drei Personen allerdings so 
eindeutig. So stellen Freigiebigkeit (< dana ) und Sittlichkeit ( ilia ) natiirlich die Grundlage 
des guten Lebenswandels fur alle drei Personentypen dar. In der Danaparikatha wird 
jedoch erwahnt, daB das Geben die Voraussetzung dafiir ist, daB man die zweiunddreiBig 
Merkmale eines Mahapurusa erlangt. Durch die bereits erwahnte Verbindung dieser Mahn- 
rede mit der Jatakamala des Aryasura wird die Freigiebigkeit hier auBerdem als eine der 
Vollkommenheiten eines Bodhisattvas (paramita ) ausgewiesen, auch wenn dies in der 
Mahnrede nicht explizit thematisiert wird. In der Silaparikatha wird eher ein Mensch mit 
geringer oder mittlerer Motivation angesprochen. In Strophe 10 ist von der Sittlichkeit 
gemafi des Vinaya die Rede, und in der SchluBstrophe wird als gute Folge des sittlichen 
Verhaltens die Uberwindung von Alter, Krankheit und Tod genannt. Der Autor des dazu- 
gehorigen Kommentars hat hingegen offensichtlich einen Menschen mit der besten Motiva¬ 
tion vor Augen, da er die Vollkommenheiten eines Bodhisattvas und den Stufenpfad er¬ 
wahnt. Man kann mithin sagen, daB sich die Verschiedenartigkeit der Parikathas u. a. aus 
den unterschiedlichen Bediirfnissen und Fahigkeiten der potentiellen Adressaten erklart. 53 


51 Vgl. hierzu Bhikkhu Pasadika 1991: 19. 

52 Vgl. Bhikkhu Pasadika 1991:18. 

53 Mit dieser Auffassung weiche ich von der von S. DIETZ vertretenen Theorie ab, die Pari¬ 
kathas seien im Gegensatz zu den Lekhas ohne Riicksicht auf einen eventuellen Adressaten geschrieben 
(Dietz 1984: 111). Sie begrundet ihre Aussage damit, daB auf diese Weise der unterschiedliche Schwie- 
rigkeitsgrad des leicht verstandlichen Suhrllekha und der im Vergleich dazu schwerer verstandlichen 
Ratnavali mit ihren philosophischen Passagen zu erklaren sei. Der jeweils unterschiedliche Schwierig- 
keitsgrad der Parikathas selbst verbietet es jedoch, hier zu generalisieren. Auch kann das von ihr angefuhr- 
te Argument mit Verweis auf Mulamadhyamakakarika 24.8-12 entkraftet werden. Hier weist Nagarjuna 
darauf hin, daB die hochste Wahrheit fur den, der nicht in der Lage ist, sie zu verstehen, wie eine giftige 
Schlange sei. Dies gibt zu der Vermutung AnlaB, daB Nagarjuna nicht nur fur den Suhrllekha , sondem 
auch fur die Ratnavali die Moglichkeiten des (der) potentiellen Adressaten berucksichtigt hat. 
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5. Einordnung einiger Parikathas durch die tibetische Tradition 

Von der tibetischen Tradition werden zwei Parikathas, namlich die Ratnavall und die 
Svapnacintamaniparikatha , als indische Vorlaufer des tibetischen Bio sbyoh- Genres einge- 
ordnet. Dieses Genre ist eng mit dem Lam rim- Genre verwandt und hat die Entwicklung 
einer altruistischen Geisteshaltung als Hauptanliegen. 54 In einer tibetischen Doxographie, 
dem Grub mtha’ des Thu’u bkwan Bio bzan chos kyi ni ma aus dem Jahre 1802, werden 
beide Werke diesbeziiglich in einem Atemzug mit dem Bodhicaryavatara 55 und dem 
Siksasamuccaya 56 des Santideva genannt. 57 Allein die Nahe zu diesen bedeutenden Werken 
laBt auch auf ein kleines Werk wie die Svapnacintamaniparikatha etwas Glanz fallen. 
Tatsachlich wird sowohl in der Svapnacintamaniparikatha als auch im Bodhicaryavatara 
ein ganz ahnlicher Ton angeschlagen. Auch die Aussagen, die getroffen werden, stimmen 
in wichtigen Bereichen uberein. Zentral ist beispielsweise die Vorstellung der „Gleichheit 
des Selbst und des anderen“ (paratmasamata ), die sowohl in der Svapnacintamanipari- 
katha als auch im Bodhicaryavatara angesprochen wird. Hier ein Beispiel ( Bodhicaryava- 
tdra VIII.90) 58 : 

paratmasamatam adau bhavayed evam adarat | 
samaduhkhasukhah sarve palaniya mayatmavat || 

„Zuerst betrachte man sorgfaltig in folgender Weise 
die Gleichheit des anderen und des Selbst: 

Alle haben das gleiche Leid und das gleiche Gluck. 

Ich muB sie beschiitzen wie mich selbst.“ 59 

Man vergleiche ( Svapnacintamaniparikatha 2): 

| bdag dan sems can thams cad bde sdug mtshuhs \ 

| bde sdug mtshuhs pa can ni ghen yin na | 

| bdag gis de dag rab tu spans nas kyah | 

| mya nan \das par 'jug par mi rigs so | 

2c gis CD,D 2 G 2 N 2 Q 2 : gi GjNjQ,; 2d ’jug par D 2 G 2 N 2 Q 2 : jug pa CDjGjNjQ, 


54 Mehr Informationen zu diesem Genre findet man bei SWEET 1996: 244ff. 

55 Hrsg. von VAIDYA 1960. 

56 Hrsg. von BENDALL 1957. 

57 Vgl. Ed. Nawang GelekDemo 1969, fol. 10 al (gemaB Randtitel Abt. Bka’ gdams). Den 
Hinweis auf diese Doxographie verdanke ich Frau Dr. Ulrike Roesler. 

58 Ed. Vaidya 1960: 155. 

59 Ubersetzung von STEINKELLNER 1997: 102. 
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Wenn [erstens] Gluck und Leid [fur] mich und alle Lebewesen gleich sind, 

[und zweitens] die, die Gluck und Leid [mit mir] teilen, [wie] Verwandte sind, 
[dann] ist es nicht angemessen, diese [Lebewesen] schnode im Stich zu lassen 
[und] in das Nirvana einzutreten. 

Der Gedanke der „Gleichheit des Selbst und des anderen“, der eng verwandt ist mit 
dem „Austausch des Selbst und des anderen 44 (paratmaparivartana ), ist auch in der Bio 
s&yorc-Tradition eine zentrale Idee und hat sich hier in der Praxis des „Gebens und 
Nehmens 44 ( gtoh len ) niedergeschlagen. 60 Eine weitere Aussage, die in der Svapnacinta- 
maniparikatha und im Bodhicaryavatara groBe Ahnlichkeit hat, betrifft die Bedeutung, die 
den Lebewesen beigemessen wird. Die folgenden Beispiele sollen dies veranschaulichen. 
Hier zunachst die Stelle aus Asm Bodhicaryavatara (VI. 112, 113): 61 

sattvaksetram jinaksetram ity ato muninoditam | 
etan aradhya bahavah sampatparam yato gatah || 

sattvebhyas ca jinobhyas ca buddhadharmagame same | 
jinesu gauravam yadvan na sattvesv iti kah kramah || 

„Deshalb hat der Weise erklart, daB die Wesen das eine Feld 
[des Verdienstes] sind, die Sieger [iiber das Leid] das andere; 
denn viele haben dadurch, daB sie diese [beiden] hochhalten, 
die auBerste Seligkeit erreicht. 44 

„Wenn man durch die Wesen wie durch die Sieger in gleicher Weise 
die Eigenschaften der Buddhas erlangt, 
wozu dann die Abstufimg, 

daB man den Wesen nicht die gleiche Ehrerbietung erweist wie den Siegem? 4462 

Man vergleiche die folgende Stelle in der Svapnacintamaniparikatha (Strophen 27, 28): 

| man po gah dag brten pas grub pa ni | 

| thob pa de Itar sems can de dag yin | 

| sems can de dag las ni zih gzan pa 7 | 

| grub pa 7 zih ni ’gro ba na yod med | 

27a brten CDjD 2 : rten GjNjQ,: bsten G 2 N 2 Q 2 ; 27b de dag yin CDjD^NjQt: de Itar yin G 2 N 2 Q 2 ; 
27c de dag CDjD 2 G,N,Q,: de Itar G 2 N 2 Q 2 


60 Eine kurze Beschreibung dieser Praxis findet sich bei SWEET 1996: 250. 

61 Ed. VAIDYA 1960: 110. 

62 Ubersetzung von STEINKELLNER 1997: 76f. 
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| ’di dag yid bzin nor bu ste | 

| bum pa bzah yin ’dod 'jo ’i ba \ 

| de 7 phyir lha dan bla ma bzin | 

| de dag brten par bya ba yin | 

28c de’i CD,D 2 : de G 1 G 2 N l N 2 Q l Q 2 ; 28d brten D 2 : sten CD,: rten G,N,Q,: bsten G 2 N 2 Q 2 ; bya ba 
D 2 G 1 G 2 N 1 N 2 Q l Q 2 : byedpa CD, 

Eine freie, tentative Ubersetzung dieser im Tibetischen teilweise schwer zu konstruierenden 
Strophen lautet: 

Es sind folglich die zahlreichen Lebewesen, 

dank deren Unterstutzung man die Vollkommenheit erlangt. 

Es existiert in der Welt kein besseres Feld der Vollendung 
als das Feld „Lebewesen“. 

Diese sind ein Wunschjuwel, ein Gliickstopf, 
eine wunschegewahrende Kuh. 

Daher muG man sich auf sie stutzen 
wie [auf] einen Gott und einen Lehrer. 63 

Diese Einordnung der Ratnavall und der Svapnacintamaniparikatha durch Thu’u 
bkwan lieBe sich auf andere Parikathas, die sich mit dem Bodhisattva-Pfad befassen, aus- 
dehnen. Hier ist vor allem die Sambharaparikatha zu nennen. 
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